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Geleitwort. 


em Erscheinen dieser neuen Zeitschrift gelten meine innigsten oberhirt- 

lichen Segenswiinsche! Da die Sorge fiir einen wissenschaftlich gebil- 
deten Nachwuchs des geistlichen Standes und fiir einen wissenschaftlich sich 
fortbildenden Klerus zu den Hauptsorgen des Bischofs gehért, wird man meine 
Freude dariiber begreiflich finden, daB die Mitglieder der Bonner Katholisch- 
Theologischen Fakultaét, der zur Einfiihrung in die hl. Glaubenswissenschaft 
die Kandidaten des Priestertums hiesiger Erzdiézese anvertraut sind, den 
geistigen Verkehr mit ihren vormaligen Schiilern und mit ihren Mitbriidern 
im geistlichen Amte fortsetzen und durch eine Zeitschrift regelmaBig pflegen 
wollen. Das Ansehen der Fakultat und der Herausgeber biirgt dafiir, daB die 
neue Zeitschrift mit gliicklichem Erfolge sich einfiihren wird. Alle Voraus- 
setzungen sind gegeben, daB& der Inhalt der Zeitschrift durch treueste Kirchlich- 
keit, wissenschaftliche Gediegenheit und praktische Verwertbarkeit einen viel- 
seitig segensvollen Einflu8 auf ihre geistlichen Leser gewinnt. Meine Zuver- 
sicht ist um so gréBer, als das Vorhaben der Bonner Fakultat sich mit lang- 
gehegten Wiinschen unseres Didzesanklerus begegnet. Schon die unter Fiih- 
rung des allzufriih heimgegangenen Dr. Stoffels, des spateren Weihbischofs, 
1919 vollzogene Griindung einer ,,Vereinigung fiir wissenschaftliche und prak- 
tische Fortbildung des Klerus in der Erzdidzese K6ln“ entsprang der allgemein 
gewordenen Uberzeugung, da8 innerhalb eines so groBen und bedeutsamen Erz- 
bistums der nach mehreren Tausend zahlenden Geistlichkeit fiir die wissenschaft- 
liche Vertiefung und praktische Erneuerung ihrer seelsorglichen Tagesarbeit 
mehr als bisher Anregung geboten werden miisse. Man versprach sich am meisten 
von regelmaBigen Vortragskursen und von einem wirklich geeigneten lite- 
rarischen Organ. Die theologischen Vortragskurse, die die Vereinigung trotz 
der bekannten 4uBeren Behinderungen in den letzten fiinf Jahren veranstaltete, 
gaben jedesmal erfreuliche Beweise fiir den im Klerus lebendigen Willen, sein 
Privatstudium und seine Praxis in Verbindung zu halten mit den Fortschritten 
der Wissenschaft und den Erfordernissen der Zeit. Es war natiirlich, da8 bei 
solchen Gelegenheiten immer dringender das Verlangen nach einer Zeitschrift 
zutage trat, die entsprechend den gerade heute und hier gegebenen Verhdltnissen 
gleichmaBig Theologie und Seelsorge beriicksichtigen und um Befruchtung der 
priesterlichen Berufsarbeit sowie um Férderung des priesterlich-aszetischen 
Lebens bemiiht sein sollte. Tatenfroher Optimismus unternahm es dann, un- 
geachtet der schlimmsten Notlage, in der sich alle literarische Produktion be- 
fand, zu Anfang vorigen Jahres dem Verlangen des Klerus durch Herausgabe 
der ,,Kélner Seelsorgeblatter“‘. zu entsprechen. Freilich war diese Griindung 
noch nicht genug gesichert und auch zu sehr das persénliche Werk des Vor- 
sitzenden der Wissenschaftlich-Pastoralen Vereinigung, um auch dann noch 


fortgesetzt werden zu kénnen, als letzterer so unerwartet schnell aus dieser 
Zeitlichkeit abberufen wurde. Darum muB es seitens des Klerus freudigst be- 
grit werden, daB nunmehr diejenige Stelle im Erzbistum Ké6ln, die von vorn- 
herein die sicherste Gew&hr fiir gutes Gelingen geben kann, die Herausgabe 
der Zeitschrift sich angelegen sein lassen will, und daB als verantwortliche Her- 
ausgeber zwei angesehene Mitglieder der Bonner Fakultat in den Vordergrund 
treten, von denen weithin bekannt ist, daB sie gleichermaBen der theologischen 
‘Wissenschaft wie der seelsorglichen Praxis gerecht zu werden wissen. 

Moge also die neue ,,Bonner Zeitschrift fiir Theologie und Seelsorge“ eine 
liebe, freudige Bewillkommnung finden und mége ihre Aufnahme eine so all- 
gemeine sein, daB sie schlechthin als die Zeitschrift des Klerus der Kélner 
Erzdiézese gelten kann! 

Mit der Erfiillung dieses meines oberhirtlichen Wunsches wird — davon bin 
ich tief iiberzeugt — viel neuer und groBer Segen verbunden sein. 


K61n, 8. Mai 1924. 
DER ERZBISCHOF VON KOLN: 


Karl Joseph Kardinal Schulte. 


Die geistesgeschichtlihe Bedeutung der Philosophie 
des hi. Thomas von Aquino. 


Von Professor D.Dr. Switalski, Braunsberg. 


ANE ein imposanter Quadernbau ragt das System des hl. Thomas in unsere 
geistig zerrissene Zeit hinein. Seine sorgfaltige, streng sachliche Fundie- 
rung, die Klarheit und Universalitaét seines Planes, die Sicherheit der Durch- 
fiihrung im einzelnen, die harmonisch ausgeglichene Verkniipfung seiner Glieder 
und endlich die untiberbietbare Erhabenheit der Zielsetzung, in die das Ganze 
miindet, ringen auch dem prinzipiellen Gegner Bewunderung und Anerken- 
nung ab. 

Die erschépfende Wirklichkeitsdeutung ist mit der Bestimmung der Stellung, 
die der Mensch im All einnimmt, und der Aufgabe, die daraus fiir ihn sich ergibt, 
eng verbunden. Die beiden Reiche, in die der glaubige Christ sich hineingestellt 
sieht — Natur und Ubernatur —, werden reinlich voneinander abgegrenzt und 
doch in ihrem wechselseitigen Bezogensein klar dargestellt. Ungezwungen ergeben 
sich mit strenger Folgerichtigkeit aus der so gewonnenen Lehre vom Ursprung, 
von der Bestimmung und vom Ziele des menschlichen Lebens Normen und Richt- 
linien fiir seine Auswirkung und praktische Gestaltung. 

Das thomistische System verbindet in fast unerreichbarer Vollendung Tiefe 
der Auffassung mit Scharfe der Zergliederung und Soliditat der Begriindung. 
Es stellt unbestreitbar den klassischen Héhepunkt dar unter den Versuchen, 
das Gebiet des natiirlichen Wissens und des iibernatiirlichen Glaubens rational 
zu durchdringen und bei aller Beachtung der bestehenden Spannungen die beides 
umspannende Einheit der geistigen Auffassung zu wahren. 

Kein Wunder, wenn das kirchliche Lehramt friihzeitig die eminente Bedeu- 
tung dieses Lehrgebaudes fiir die Schulung des Denkens und fiir die griindliche 
Orientierung in einer wahrhaft christlichen Weltanschauung und Lebensdeutung 
erkannt hat! Und fiir jeden objektiv Urteilenden ist es ebenso verstandlich, 
warum die héchste kirchliche Autoritat gerade in den letzten Jahrzehnten mehr- 
fach, mit steigender Eindringlichkeit, zum Studium der thomistischen Philo- 
sophie als Rettung aus dem geistigen Wirrwarr der Gegenwart aufgefordert hat. 

Als Leo XIII. in seinem Rundschreiben ,,Aeterni Patris‘‘ im Jahre 1879 
diesen Ruf erhob, erregte er noch Befremden und Widerspruch. Selbst glaubige 
Katholiken gerieten in Verlegenheit und meinten, nur unter Vorbehalten und 
mit Abschwdchungen der papstlichen Mahnung Folge leisten zu kénnen. 

Seitdem haben die ungeheuren Ereignisse, die unsere abendlandische Kultur 
in ihren Grundfesten erschiitterten, griindlich mit dem modernen Bildungs- 
diinkel aufgerdumt. Die vorjahrige Thomasenzyklika ,,Studiorum ducem“ 
fand willigeres Gehér und verstandnisvollere Aufnahme. Man horcht eben, 
auch in auferkirchlichen Kreisen, gespannt auf, wenn man von festen Grund- 
legungen und sicheren Zielsetzungen hort! 


Aber wie kann denn der moderne Mensch Zugang zu dem mittelalterlichen 
Denker finden? Die ihn seltsam anmutende Form der thomistischen Darstellung 
ist noch das geringste Hindernis. Bald findet er sich bei einigermaBen gutem 
Willen in ihr zurecht. Dann erscheint sie ihm durchsichtig und dem Inhalt 
angemessen. Aber eben an der Wiirdigung dieses Inhaltes und vor allem an der 
Ubernahme der in ihm enthaltenen Uberzeugungen scheint ihn die Kluft zu 
hindern, die sich durch die geistigen Umwélzungen der letzten Jahrhunderte 
zwischen dem Gegenwartsdenken und dem Anschauungskreis des Mittelalters 
aufgetan hat. Wir haben, so wirft man ein, die Unbefangenheit verloren, die 
zur Ubernahme der vorbehaltlosen Orientierung am Objekt, eines Grundmerk- 
mals thomistischer Geisteseinstellung, uns bewegen kénnte! Und zur Wieder- 
herstellung des seelischen Gleichgewichts, das in natiirlicher Unbefangenheit 
sich kundgibt, auf dem modernen Niveau differenzierter Geistigkeit findet man 
nicht Mut noch Kraft! 

Gerade diesem Pessimisinus gegeniiber, der weiter verbreitet ist, als man 
zugeben méchte, ist eine energische Vertiefung in das Lebenswerk des Aquinaten 
das beste Heilmittel. Sie fuhrt uns mit einem Schlage in eine reine und Klare 
geistige Atmosphare hinein. Unsere Geisteskraft gewinnt allmahlich wieder 
Vertrauen zu sich. Sie stahlt sich, ihr Blick weitet und scharft sich, und die 
klassisch einfachen Formeln des mittelalterlichen Denkens muten uns auf einmal 
seltsam modern an: wir finden in ihnen Gegenwartsprobleme, wenigstens grund- 
satzlich, im voraus gelést, und wir lernen an ihnen die Waffen schmieden, deren 
wir zur Bewdaltigung von Schwierigkeiten, die damals nicht geahnt werden 
konnten, bediirfen! 

Um diesen geistigen Gesundungsproze8 beim Studium des hl. Thomas in 
sich zu erleben, geniigt freilich eine blo& kursorische, vielleicht gar fragmen- 
tarische Lektiire seiner Schriften keineswegs. Man mu immer wieder intensiv 
mit ihnen sich beschaftigen, und man muf sie allseits zu verstehen suchen aus 
dem Netzwerk historischer Beziehungen, in das sie eingebettet sind. Dann kann 
man sich an die Hauptaufgabe heranwagen, an die griindliche philosophische 
Auseinandersetzung zwischen moderner Problematik mit thomistischer Sicher- 
heit und Festigkeit. 

Zu dieser Auseinandersetzung, die unbedingt an die Stelle kritikloser Lobes- 
erhebung einerseits und voreingenommener Zuriickhaltung andrerseits treten 
mu, moéchten die nachfolgenden Ausfithrungen einen Beitrag liefern, indem sie 
in ganz allgemeinen Umrissen anzudeuten suchen, welche Bedeutung der tho- 
mistischen Geistesleistung in der Gesamtentwicklung des*menschlichen Geistes 
zukommt, und inwiefern sein Werk gerade auch fiir die Lésung unserer geistigen 
Zeitaufgabe vorbildlich zu wirken berufen ist. ; 


re 
Philosophie ist Bemiihung des menschlichen Geistes um Zuriickfihrung der 
uns zundchst ratselhaft anmutenden Wirklichkeit auf ihre letzten Griinde und 
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zugleich um endgiiltige Aufhellung des Verhdltnisses, in dem er se!bst zu dieser 
Wirklichkeit sich befindet. 

Diese Bemiihung gelangt hienieden nie zum Abschlu& sowohl wegen der 
schier uniibersehbaren Wirklichkeitsfiille und der steten Verdnderung, in der 
sie sich befindet, als auch wegen der Begrenztheit des Menschengeistes selbst, 
der nur in langsamem, mithevollem Fortschreiten diese Wirklichkeitsfiille gedank- 
lich zu bewAaltigen vermag. 

Das Streben nach ihrer vollbefriedigenden Ergriindung ist seinem tiefsten 
Sinne nach ein Ringen um Erfassung der in sich griindenden géttlichen Wahr- 
heit, die aller Wirklichkeit als das letztlich Bestimmende zugrunde liegt und durch 
die Wirklichkeit hindurch dem Menschengeiste sich offenbart. | 

Generationen auf Generationen arbeiten an der Lésung dieser Aufgaben, 
nicht alle mit gleichem Gliick; ihre Arbeit zeigt aber bei allem Wandel trotz 
vieler Hemmungen, die immer wieder das Fortschreiten unterbrechen, im Grunde 
doch eine Stetigkeit der Entwicklung: der Menschengeist reift allmahlich heran ; 
er ringt sich von einer Problemschicht zu einer héher gelagerten empor, und 
seinen Niederschlag findet dieses Ringen in den grundlegenden Einsichten, die 
jeder weiteren Forschung und Besinnung festen Halt und sichere Orientierung 
gewahren, und in den klassischen Fragestellungen und Lésungsversuchen, die 
den Gesichtskreis des forschenden Menschengeistes erweitern und zugleich 
klarend umgrenzen. 

Die groSen Pfadfinder, denen es im Laufe der Jahrtausende wahrenden Ent- 
wicklung des Menschengeistes gelungen ist, mit genialem Scharfblick und mit 
originaler Gestaltungskraft in derart vorbildlicher Weise neue, bislang kaum 
geahnte Bezirke der alles durchwaltenden Wahrheitsordnung zu erschlieBen, 
werden von der auf ihre geistige Entwicklung zuriickblickenden Menschheit als 
hochragende Fiihrer verehrt, zu denen sie immer von neuem um Rat und Auf- 
schlu8® sich wendet. Ihre Werke bilden Marksteine auf dem Wege der Selbst- 
besinnung; sie iiberdauern die Jahrtausende, weil sie eine fast unerschépfliche 
Fundgrube an meisterhaft gepragten Erkenntnissen und an weitreichenden und 
zugleich tiefdringenden Ausblicken enthalten, die auch bei veranderter geistiger 
Einstellung iiberraschend fruchtbare Aufschliisse bieten. 

Zu diesen ganz GroBen im Reiche des Geistes rechnet man gemeinhin unter 
den Denkern des Altertums Plato und Aristoteles, beide entschiedene Vertreter 
einer aus geistigen Prinzipien alles ableitenden Philosophie und doch in Auf- 
fassung und Lehre durchaus voneinander verschieden. Platos Blick wird ge- 
bannt durch das in hellem Glanze erstrahlende, iiberweltliche Reich der ,,wahr- 
haft seienden“ Ideen, als dessen genialer Entdecker er seither geriithmt wird. 
Aristoteles dagegen durchforscht mit emsig sammelndem und priifendem Scharf- 
sinn die Gestalten und Vorgange der sinnlichen Welt; in ihr selbst sucht er die 
bestimmenden Wesensgriinde, deren Erfassung ihn nicht wie seinen Lehrer 
Plato zu hochfliegenden Spekulationen veranlaBt; besonnen und vorsichtig 
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dringt er vielmehr von ihnen zu dem letzten tbersinnlichen Grunde, der Gottheit, 
vor. Sein Weltbild ist weniger glanzvoll als das Ideenreich Platos ; aber es impo- 
niert durch die Straffheit, mit der alles in den Rahmen einer die Wirklichkeits- 
welt innerlich zusammenhaltenden Zielstrebigkeit gespannt wird. 

Platonischer Tiefsinn und aristotelischer Scharfblick haben einen nach- 
haltigen Einflu8 ausgetibt. Noch heute scheiden sich die Geister, indem sie teils 
mit Plato das zeitlos Geltende, letztlich Normgebende, jenseits der Wirklichkeit 
in unberiihrter Reinheit Schwebende allein der Beachtung fiir wert halten, teils 
mit Aristoteles bedachtig der Durchforschung der Wirklichkeit sich zuwenden 
und zih und unverdrossen um ihre geistige Durchdringung sich mithen. 

Von entscheidender Bedeutung fiir den Einflu& dieser beiden Geistesrich- 
tungen auf die weitere Kulturentwicklung war freilich ihre Verbindung mit der 
durch den christlichen Glauben in neue Bahnen gelenkten und auf ein héheres 
Niveau gehobenen Spekulation: das Christentum ist wesensgemd46 tibernatitr- 
lich bestimmtes glaubiges Leben und nicht philosophische Lehre noch Speku- 
lation. Die alten Christen riihmen sich dessen, daB ihre ,,philosophia“* eben das 
nach Christus gestaltete Leben sei: sie seien dazu berufen, nicht ,,GroBes zu 
reden‘‘, sondern ,,gro8 zu leben‘. Es konnte indes nicht ausbleiben, da in diesem 
vom gliihenden Gottesglauben begeisterten Leben die Reflexion iiber seine 
Bedeutung und iiber seine Beziehung zu den philosophischen Anschauungen 
der Umwelt sich zu regen begann. Man muBte imstande sein, die Einwiirfe der 
Gegner zu widerlegen, die inneren Vorziige des Glaubens zu begriinden und fal- 
schen Ausdeutungen zu begegnen. Dabei wurde dann auch immer starker das 
philosophische Bediirfnis der Selbstbesinnung auf den Wahrheitsgehalt der 
Offenbarung und auf die Verbindung, die zwischen Natur und Ubernatur, Ver- 
nunftwissen und Glaubenserkenntnis besteht. DaB diese Verbindung eine 
positive sein mu8, da& deshalb grundsdtzlich zwischen beiden Bereichen ein 
Widerspruch nicht obwalten kann, steht fiir den glaubigen Christen ,,a priori‘ 
fest, weil er wei8, daB Gott Schépfer der Welt und zugleich Offenbarer seiner 
Geheimnisse ist. Wie diese Verbindung des nadheren beschaffen ist, diese Frage 
wird fortan zum Grundproblem jedes Philosophierens vom christlich-glaubigen 
Standpunkte aus. 

Als die philosophische Reflexion innerhalb des Christentums sich zu regen 
begann, bot sich ihr der Platonismus als Bundesgenosse an — nicht blo8 aus 
dem duBerlichen Grunde seiner Vorherrschaft in der damaligen gebildeten 
Welt, sondern vor allem auch wegen einer gewissen sachlichen Verwandtschaft 
der Geisteseinstellung. Entscheidend fiir das enge Biindnis, das in der Tat 
christliche Spekulation mit dem Platonismus schloB, war der Umstand, daB 
der gré&te christliche Denker der alten Zeit, der hl. Augustinus, geistig aus 
dem platonischen Bildungskreise entstammte und als Christ mit genialer 
Gestaltungskraft in einer erstaunlich reichen Produktivitat von den ver- 
Schiedensten Seiten her christlichen Glaubensgehalt mit platonischem 


6 


Idealismus vermahlte. Sein hohes Ansehen als Kirchenlehrer bewirkte, daB 
die von ihm angebahnte Synthese als klassisch christliche Spekulation lange 
Jahrhunderte hindurch unangefochten anerkannt wurde und in und mit ihr 
der Platonismus als uniibertreffbare philosophische Betrachtungsweise galt. 

Der Einflu8 des Aristotelismus auf die rationale Durchdringung des christ- 
lichen Glaubens trat demgegeniiber in der alten Zeit und erst recht in den ersten 
Jahrhunderten des Mittelalters, in denen nur sparliche Kunde von Aristoteles 
den jugendfrisch lernbegierigen Vélkern iibermittelt wurde, bedeutend zuriick. 
Aristoteles galt damals nur als der Lehrmeister klaren Denkens und scharfsinniger 
Zergliederungskunst, obwohl in den Anfangen des Mittelalters nicht einmal seine 
logischen Werke vollstandig bekannt waren. Die an Aristoteles geiibte Scheide- 
kunst des priifenden Denkens wirkte, zumal da sie wegen der mangelnden Kennt- 
nis der auf ihn sich stiitzenden systematischen Bewaltigung der Wirklichkeit nicht 
auf das rechte Ma8 zuriickgefiihrt werden konnte, erniichternd und zersetzend 
auf die augustinisch-platonische Glaubenswissenschaft und ihre mystisch ge- 
ténte Spekulation. Der die Friihzeit des Mittelalters kennzeichnende Kampf 
der Altglaubigen gegen die aristotelischen. ,,Dialektiker‘‘ wird von hier aus 
durchaus verstandlich; er bezeichnet die erste Etappe in dem jede christlich 
orientierte Philosophie kennzeichnenden Ringen um endgiiltige Abgrenzung 
der ,,Interessenspharen‘‘ des Wissens der natiirlichen. Vernunft (ratio) und des 
auf iibernatiirliche Griinde sich stiitzenden Glaubens (fides). 

Als um die Wende des 13. Jahrhunderts dem abendlandischen Mittelalter auf 
zwei Wegen, aus dem arabischen und aus dem byzantinischen Kulturkreis, 
die Kenntnis der naturwissenschaftlichen, psychologischen, ethischen und meta- 
physischen Schriften des Aristoteles vermittelt wurde, trat dieses Ringen in 
ein neues, fiir die Geisteshaltung des Mittelalters entscheidendes Stadium. Be- 
sonders ins Gewicht fiel dabei, da8 in und mit diesem Bekanntwerden des ganzen 
Aristoteles zugleich die ihn naturalistisch bzw. pantheistisch ausdeutenden ara- 
bischen und jiidischen Kommentatoren, insbesondere der gréBte unter ihnen, 
Averroés, das Interesse der abendlandischen Gelehrten auf sich lenkten. 

Der erstarkenden christlichen Spekulation wurde damit die schwierige Auf- 
gabe gestellt, dieses fremde Geistesgut, das von den vorherrschenden Denk- 
gewohnheiten so sehr abwich, ja grundlegenden Glaubenslehren direkt wider- 
sprach, entweder durch Widerlegung unschadlich zu machen oder aber sich zu 
assimilieren. | 

Durch den Einbruch des Aristotelismus in die bisher im wesentlichen ge- 
schlossene Weltauffassung des Mittelalters wurde eine geistige Situation geschaf- 
fen, die in ihrer Zerspaltung nicht gar unahnlich unserer heutigen kulturellen 
Verfassung ist: das neu erschlossene Lehrgut des Aristoteles machte in Ver- 
bindung mit den wissenschaftlich fiir jene Zeit hochstehenden Kommentaren 
das christliche Mittelalter mit einem Wissensgebaude bekannt, das um so mehr 
imponierte, als es von christlichem EinfluB ganzlich unberiihrt zu sein schien. 
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Nicht mehr die formal zergliedernde Vernunft — die scheinbar erschépfend alles 
erklarende natiirliche Wissenschaft vielmehr stellt sich jetzt in breiter Front 
gegen den christlichen Glauben und seine bisherige spekulative Durchdringung 
auf. Jetzt schien es um Sein und Nichtsein der ratio’ oder der ,,fides“ zu 
gehen. 

Eine dreifache Stellungnahme war denkbar: man konnte dem EinfluB des 
Neuen sich ganz verschliefen und eine Jediglich abwehrende Stellung gegen den 
Eindringling einnehmen. Diese Haltung machen sich im wesentlichen die Ver- 
treter der alten platonisch-augustinischen Richtung zu eigen. Oder man warf 
sich begeistert dem aristotelisch-arabischen Naturalismus in die Arme und deckte 
sich gegeniiber dem offenkundig dieser Richtung entgegenstehenden Glauben 
durch Proklamierung der sog. ,,zwiefachen Wahrheit“. Bedeutende Vertreter 
der Pariser Artistenfakultét warfen sich zu Verteidigern dieser neuen, grund- 
stiirzenden Weltansicht auf. Man konnte endlich nach einer Vermittlung zwi- 
schen Altem und Neuem suchen, so unversohnilich sich beides auf den ersten Blick 
gegeniiberzustehen schien, und bei dem so eingeleiteten AmalgamierungsprozeB 
gab es dann wiederum verschiedene Stufen von einem rein 4uBerlichen Eklektizis- 
mus bis zur vollstandigen innerlichen Durchdringung und organischen Verbindung. 

Albertus Magnus und sein Schiller Thomas von Aquin treten entschieden 
fiir diese organische Assimilierung ein. 

Eine wirklich organische Verkniipfung hatte nun aber zur Voraussetzung 
eine unbefangene Vertiefung und Wirdigung des Neuen. Die Genialitat der 
thomistischen Synthese besteht in der Tat nicht zum geringsten Teile in der 
Sorgfalt und Griindlichkeit, mit der er sich bemiiht hat, die aristotelische Ge- 
samtleistung nicht nur, wie es sein Lehrer Albert der Grofe getan hatte, méglichst 
erschépfend zuganglich zu machen und zu erldutern, sondern mit voller Hin- 
gabe an die Sache und mit einer dem griechischen Meister kongenialen Geistes- 
kraft selbstandig zu durchdringen und auf ihre wesentliche Grundform zuriick- 
zufiihren: so erst war der Boden bereitet zu der kiihnen Synthese, in der christ- 
liches Glaubensgut, platonisch-augustinische Theologie, neuplatonisch-mysti- 
sche. Spekulation mit der auf breiter empirischer Grundlage aufgebauten, logisch 
scharf gegliederten und mit besonnener Zuriickhaltung in das Transzendente 
vordringenden aristotelischen Systematik ausgeglichen und zu einer Neubildung 
von einzigartiger Spannweite umgestaltet wurde. 

Der hl. Thomas iibernimmt beherzt den neuen, an der empirischen Forschung 
orientierten Wissensbegriff des Aristoteles; er erkennt, hierin seinem Lehrer 
Albert folgend, die Eigenbedeutung der weltlichen Wissenschaften an, was 
damals in theologischen Kreisen als befremdliche Neuerung erschien, und mit 
zielsicherer Energie verwendet er die aristotelische Erfahrungserkenntnis als 
Grundlage, auf der sich die Wissenschaft von den christlichen Glaubensgeheim- 
nissen, die von ihm ebenfalls nach aristotelischen Prinzipien durchgeformte 
Theologie, harmonisch aufbaut. 
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Sowohl die tiefschiirfende Problemstellung als auch die klassische Einfach- 
heit des Systems, das die solide begriindete Lésung der gestellten, Natur und 
Ubernatur umspannenden Aufgabe brachte, verraten den Meister der streng 
sachlichen Vertiefung und der kritischen Sichtung und Ordnung, das Genie 
der philosophischen Synthese. 

II. 

Das System des hl. Thomas verdankt die Bedeutung, die ihm mit gutem 
Grunde beigemessen wird, dem seltenen Vorzug einer bis zur Vollendung durch- 
gefiihrten Objektivitat und einer Weite und Scharfe des geistigen Blickes, die 
alles beachtet und dabei obwaltende Gegens&tze nicht verschwimmen 1laBt, son- 
dern sie mit staunenswerter Griindlichkeit in ihrer Tiefe ergriindet, ehe ihre neha 
windung unternommen wird. 

Sein Lehrgebdude stellt eine grandiose Uberwélbung der scheinbaren Wider- 
spriiche dar, die der beschrankte Menschengeist so leicht bei dem Versuche, der 
vielgestaltigen Wirklichkeit gerecht zu werden, feststellen zu miissen glaubt. 
Die Originalitat und Mustergtiltigkeit seiner Systematik wird erst dann voll ge- 
wiirdigt, wenn man sich entschlieBt, die in ihm iiberwundenen Gegensatzlich- 
keiten, die schlieBlich in dem Urgegensatz des endlichen und des unendlichen 
Seins gipfeln, in threr Tragweite zu durchdenken und so die Dramatik geistiger 
BewAltigung widerstrebender Elemente zu durchkosten, die hinter der glatten 
Oberflache des ausgeglichenen Systems sich verbirgt. 

Einer verstaéndnisvollen Beurteilung der thomistischen Geistesarbeit steht 
nichts so sehr im Wege als die Kleinarbeit von Epigonen, die ohne eine Ader 
kongenial-philosophischer Begabung die tiefdurchdachten Systemgedanken des 
hl. Thomas trivialisieren. 

Es geniigt, demgegeniiber nur einen fltichtigen Blick in die Tiefe der im tho- 
mistischen System aufgelésten Problematik zu werfen, um die Aktualitat seiner 
Gedankenarbeit, auch fiir unsere fiir Problematik iiberempfangliche Zeit zu 
erkennen. Einige kurze Andeutungen mégen diese Behauptung erharten! 

Fiir den modernen Beobachter ist der angeblich unkritische Realismus des 
hl. Thomas zundchst ein Stein des AnstoBes. Gewif8, der hl. Thomas ist unbe- 
fangen von dem Bestehen einer Gegenstandswelt und von ihrer prinzipiellen 
ErfaBbarkeit durch den menschlichen Geist iiberzeugt. Das erst der subjekti- 
vistischen Skepsis der neuern Zeit entsprungene Problem, das die Méglichkeit 
des Erkennens einer von uns unabhangigen Wirklichkeit prinzipiell in Frage 
stellt, hat ihn nicht beunruhigt. Es fragt sich indes, ob darin ein Mangel zu er- 
blicken ist. Jedenfalls ist die Formulierung seines ,,realistischen Dogmatismus“ 
so pragnant, da8 man in ihr nicht mit Unrecht auch die Lésung jenes spater 
auftauchenden skeptischen Bedenkens vorfinden zu kénnen glaubt. 

Nach dem Aquinaten besteht eine unlésliche Wechselbeziehung zwischen der 
Vernunft (ratio) und dem Sein. Die Vernunft wird geradezu definiert als das 
auf Erfassung des Seins angelegte Erkenntnisvermégen, und anderseits gilt 
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das Sein als der diesem Vermégen entsprechende Gegenstand. Man kann dabei 
an die Korrelation zwischen Denken und Sein sich erinnern, die von dem trans- 
zendentalen Idealismus behauptet wird. Bei aller Ahnlichkeit der Formulierung 
und wohl auch bei weitgehender Obereinstimmung in der Richtung auf das hier 
zugrunde liegende Problem darf indes der grundwesentliche Unterschied zwischen 
beiden Aufstellungen nicht unterschatzt werden: Nach der Auffassung des trans- 
zendentalen Idealismus ,,setzt der Verstand das Sein, nach Thomas dagegen 
,findet“ der Verstand das Sein ,,vor‘. Dort wird die Korrelation unmittelbar 
in dem Erkenntnisakt begriindet; hier wird sie auf den Schépferakt Gottes 
zurtickgefiihrt, der in der schaffenden ,,Setzung‘‘ der Seinswelt den erkennenden 
Verstand und die zu erkennende Gegenstandswelt aufeinander hingeordnet hat. 

Den Aristoteliker erkennen wir in der genaueren Bestimmung, daf das 
»primum cognitum“ das in der Erfahrung uns gegentibertretende ,,wirkliche“ 
Sein ist. Von ihm allein muB jede geistige Uberlegung ausgehen, auf seine all- 
seitige Erklarung zielt sie letztlich ab. Thomas ist Empiriker, aber kein Empi- 
rist.. Seine ,,Ratio“ vermag wohl iiber das unmittelbar Erfahrbare hinauszu- 
dringen, aber vor planiosem Umherschweifen wird sie durch die energische Hin- 
ordnung auf die Erfahrungswirklichkeit bewahrt. 

Erklaren hei8t nun aber auf Griinde zuritckfiihren. Das sinnlich Erfahrbare 
bietet uns von selbst diese Griinde nicht dar. Gibt es sie iiberhaupt? Sind, 
anders ausgedriickt, in der Seinswelt wesensgem4Be Zusammenhange vorhanden, 
die sowohl die Gleichformigkeit als auch die innere Notwendigkeit der Wirklich- 
keitsgebilde verbiirgen? Thomas bejaht diese Frage unbedenklich: sowohl die 
christliche Glaubenslehre vom persénlichen Schépfergott als auch die Formen- 
lehre des Aristoteles 148t inn keinen Augenblick an der sinnvoll die Wirklichkeit 
durchwaltenden Ordnung zweifeln. Will man etwa diese Stellungnahme un- 
kritischen Vernunftoptimismus schelten, so beachte man, daB im Grunde keiner, 
auch der Skeptiker nicht, theoretisch und praktisch seiner entraten kann. 

Wie aber gelangen wir zu der Schicht der Wesensverkniipfungen, die uns 
die sinnliche Wahrnehmung nicht enthiillt? Die Antwort auf diese Frage gibt 
uns die Lehre von dem sog. ,,tatigen‘‘ Verstande (intellectus agens), der zur 
Herausschdlung des Wesenskernes aus der sinnlichen Umhiillung berufen ist. 
Nach zwei Seiten hin sieht sich Thomas gendtigt, diese Lehre genauer zu pra- 
zisieren: Gegeniiber einem extremen Augustinismus lehnt er einen unmittel- 
baren Einblick in die ewigen Wahrheiten ab. Direkt erfaSbar ist und bleibt 
fiir das natiirliche Erkenntnisvermégen immer nur das Wesen des konkret 
Wirklichen, Gegeniiber der pantheisierenden Deutung des ,,intellectus agens‘‘ 
durch die Averroisten dagegen betont Thomas die Individualitat dieser Geist- 
anlage in jedem Einzelmenschen. Die Allgemeingiiltigkeit ihrer Einsicht fiir 
die gesamte Geisterwelt erkldre sich eben aus dem Umstande, daB sie auf die 
Heraushebung des objektiv Wesentlichen hin geordnet ist. — Man ist versucht, — 
den ,,intellectus agens‘ als einen unnotig eingefiihrten ,,deus ex machina‘ an- 
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zusehen, zumal wenn man in dem Anschauungskreis des Empirismus befangen 
ist. Dieses Vorurteil schwindet indes, sobald man sich das erkenntnistheore- 
tische Problem vergegenwartigt, zu dessen befriedigender Lésung die Lehre vom 
,tatigen“ Verstande dienen soll. Es ist kein anderes als das auch Kant beun- 
ruhigende Problem, wie die Notwendigkeit und Allgemeingiiltigkeit des Er- 
kennens angesichts des offenkundig schwankenden Charakters der stets ver- 
anderlichen und ,,zufalligen“‘ Erfahrung gewahrt werden kénne; und es ist zum 
mindesten sehr fraglich, ob die Antwort Kants, der von ihm statuierte Aprioris- 
mus, dem Problem auch nur annahernd so gerecht wird wie die zundchst uns 
seltsam anmutende aristotelisch-thomistische Lésung. 

Die auf diese Weise sichergestellte Erkenntnis des den Erfahrungsdingen 
immanenten Wesens erdffnet uns den Zugang zu dem jenseits der unmittelbaren 
Erfahrung Liegenden, dem Transzendenten und Metaphysischen. Hier aber 
tauchen neue Schwierigkeiten auf: unsere aus der Bearbeitung der Erfahrungs- 
wirklichkeit entnommenen Begriffe sind an sich unzulanglich, sofern es sich um 
die Erfassung des Transzendenten handelt. Man vergegenwartige sich nur die 
Inkommensurabilitat von Begriffspaaren wie Veranderung und Geschaffenwerden, 
potentiell und aktuell Unendliches, Zeit und Ewigkeit, relativ und absolut Not- 
wendiges, geschépfliche Freiheit und géttliche Allmacht, Freiheit und Voraus- 
wissen, Freiheit und Gnade, Glauben und Wissen u. 4. Die sog. Antinomien und 
Paradoxien des Unendlichen sind der Ausdruck dafiir, da& man sich dieser Un- 
zulanglichkeit unseres Denkens bewuBt ist: letzten Endes handelt es sich ja 
dabei um die Frage: Kénnen wir uns vom Endlichen (Bedingten) aus tiberhaupt 
einen Begriff vom Unendlichen (Unbedingten) bilden? und wie kénnen wir es? 

Die Tragweite dieser Frage leuchtet ein, sobald man sich die Folgen ihrer 
moéglichen Beantwortungen vergegenwértigt: wird die Frage einfach verneint, 
wird also die absolute Unvergleichlichkeit zwischen beiden Bereichen behauptet, 
dann ist die Leugnung jeder Metaphysik, die Behauptung der Unerkennbarkeit 
des Transzendenten (Agnostizismus) die unabweisliche Folge, und das ungestiim 
sich regende Bediirfnis nach Stellungnahme zu den metaphysischen Problemen 
wird dann héchstens auf subjektivistischem Wege zu befriedigen gesucht — 
durch unkontrollierbare Intuitionen oder durch praktisch (ethisch) fundierte 
Postulate (Voluntarismus) oder durch symbolische Funktionen (Fiktionen), die 
auf das Jenseitige zwar hindeuten, ohne es aber sachlich auch nur annahernd 
uns verstandlich machen zu kénnen (Fiktionalismus). — Leugnet man dagegen 
uneingeschrankt die Unvergleichlichkeit beider Seinswelten, behauptet man 
also, daB die Erfahrungsbegriffe, vorab unser Begriff vom Sein, ohne weiteres — 
eindeutig (univoce) — auch auf das Unbedingte angewandt werden kénnen, so 
verstrickt man sich in die auf diese Weise nicht zu behebenden oben angedeuteten 
Schwierigkeiten, so daB man sich folgerichtig gendtigt sieht, fiir die Unterdriik- 
kung eines der beiden Bereiche sich zu entscheiden, also sei es zum Pantheismus, 
sei es zum Naturalismus zu gelangen. — Der Aquinate wahlt einen Mittelweg, 
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auf dem er bei voller Wahrung der Eigenart beider Bezirke den Gegensatz geist- 
voll iiberwélbt: wir meinen seine beriihmte Theorie von der ,,analogia entis’‘, 
von der sachlich bedingten Beziehung zwischen dem endlich und dem unendlich 
Seienden, die uns in die Geheimniswelt des Unbedingten von der Erfahrungs- 
wirklichkeit aus mit unserm Erkennen vorsichtig hineinzudringen verstattet. 

Diese Theorie bildet das Herzstiick des Thomismus. Nur wenn sie voll ge- 
wiirdigt wird, erkennt man die Spannweite und Geschlossenheit der thomisti- 
schen Gedankenwelt. Es ist deshalb ein Priifstein fiir den Grad der Kongeniali- 
tat, mit dem man sich in die Lehre des hl. Thomas versenkt, ob man imstande 
ist, gleich ihm den Unterschied des Bedingten vom Unbedingten so klar und 
scharf zu bestimmen, da8 er fast zum unverséhnlichen Gegensatz wird, und 
anderseits, geleitet von dem Prinzip, da8 das Bedingte als ,,ens participatum® 
innerlich von dem allein véllig unabhangig Seienden, dem Unbedingten, abhangig 
ist, aus der Eigenart des Bedingten als der Spur des géttlichen Wirkens mit 
kritischer Umsicht iiber das unendlich erhabene Wesen des Unbedingten sachlich 
gerechtfertigte Schliisse zu ziehen. 

Man befindet sich bei dieser Spekulation gleichsam auf einem schmalen Fels- 
grat, der zum Vorwéartsschreiten geniigend Stiitze bietet, wobei indes auch nur 
ein kleiner Fehltritt in den Abgrund einseitiger und darum verfehlter Bestim- 
mungen fiihrt. Die geistige Energie, die Verstandesscharfe und der Tiefsinn 
des hl. Thomas zeigen sich in der Bearbeitung dieses Hauptgebietes am deut- 
lichsten. Die Spannung, in der sein Denken durch diesen Gegensatz, der doch 
zur Kluft nicht werden darf, gehalten wird, fiihrt es zur letzten, menschlichem 
Erkennen noch erreichbaren Klarheit und Bestimmtheit. 

Von hier aus wird denn auch seine Abgrenzung von Natur und Ubernatur 
und im Zusammenhang damit von Wissen und Glauben verstandlich. Er scheidet 
zundchst reinlich beide Gebiete; dann legt er dar, wie die Natur auf die Uber- 
natur angelegt ist, und wie das natiirliche Wissen gleichsam die Vorhalle des 
Glaubens bildet, und endlich zeigt er, wie die iibernatiirlich erhobene Natur 
unter eigener Anstrengung der Erreichung des erhéhten Zieles zustreben soll, 
und, wie der iibernatiirliche Glaube schlieSlich auch in ein Wissen miindet, um 
das wir ringen sollen, ohne es allerdings allein aus eigener Kraft erreichen zu 
konnen. . 

Damit ist der sog. Primat des Intellektes im Sinne des Aristoteles proklamiert: 
nicht die Vereinigung mit dem Hochsten durch den Willen (Liebe), sondern die 
beseligende Schau des Hoéchsten im begnadeten Erkenntnisakt ist das Endziel, 
fiir das wir bestimmt sind! Fiir den in der Neuzeit vorherrschenden Voluntaris- 
mus ist diese Auffassung wohl am schwersten verstandlich. Man glaubt darin 
eine Herabsetzung des Liebesaktes finden zu miissen, ganz abgesehen davon, da 
man nicht mehr-so recht an die rationale Erfabbarkeit des Alls glaubt. 

Der damit angedeutete Gegensatz der Auffassung griindet letzten Endes 
in der Verschiedenheit des Ausgangspunktes: Thomas, der Objektivist, orien- 
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tiert sich stets an dem ,,ruhenden Pol in der Erscheinungen Flucht“, an dem 
Unbedingten; das Endziel der Wirklichkeit und damit auch des Menschen darf 
nach ihm nicht in einem Zustand oder Akt dieser bedingten Wirklichkeit zu 
suchen sein, sondern einzig und allein in Gott, dem Unbedingten, selbst. Wenn 
somit auch im Bereiche der menschlichen Zustande und Betatigungen die riick- 
haltlos an das Héchste sich hingebende Liebe die vollkommenste LebensduBerung 
ist, so ist sie es doch nur deshalb, weil sie auf das Héchste sich richtet und zu 
dem Héchsten uns fiihrt. Beides aber, Richtung auf das Héchste und beseli- 
gendes Stehen vor dem Hochsten, sind fiir Thomas eben Erkenntniszustande, 
d. h. zwar Akte des Menschen, aber eben durch den Gegenstand normierte Akte 
der Anerkennung und der einsichtigen Erfassung. 

Der moderne Voluntarismus dagegen geht aus von dem bedingten Subjekt 
und richtet sich nach seinen Grundtendenzen: die Liebe ist fiir ihn das Voll- 
kommenste, nicht so sehr, weil sie zum Hochsten fiihrt, als vielmehr weil sie 
aus dem tiefsten Innern unserer Natur hervorquillt, und das ihm vorschwebende 
Ziel ist ihm das eigene Heil, die Beseligung und nicht eigentlich Gott in seiner 
‘Transzendenz, dem gegeniiber der subjektive Zustand unserer Beseligung nur 
den Charakter eines Nebenzieles hatte, wie denn auch bei der Erkenntnis fiir 
den Voluntarismus der Zustand der Gewifheit wichtiger ist als die Zuversicht, 
bjektiv Wahres erfa8t zu haben. 

Wir sehen also, es handelt sich hier um nichts weniger als um den Gegensatz 
von Objektivismus und Subjektivismus, und wiederum stellen wir fest, mit 
welcher Klarheit und Zielsicherheit Thomas seinen Standpunkt wahrt. 

Zu dem MiBtrauen, mit dem man, von der modernen Denkrichtung bestimmt, 
der thomistischen Lehre vom Primat des Intellekts begegnet, tragt dibrigens 
nicht wenig bei die allzu enge Fassung des Erkenntnisbegriffs, den man heute 
nur im technisch-wissenschaftlichen Sinne gelten lassen will. Hinzu kommt, daB 
die einseitig deduktiv-syllogistische Art der Darlegung und Begriindung, wie sie 
‘in einer mehr 4uBerlichen Anlehnung an die urspriingliche scholastische Methode 
‘von Epigonen der Scholastik bevorzugt wird, zu der Meinung verleitet,. daB 
rationales Erfassen im Sinne des hl. Thomas mit demonstrativ verfahrender 
Reflexion sich ohne weiteres deckt, wobei dann im ungewissen bleibt, auf wel- 
«chem Wege die Ansatzpunkte der Beweisfiihrung, also die Einsicht in die Prin- 
zipien und die Wesenserfassung, gewonnen sein sollen. Ohne diese Ansatzpunkte 
“wird aber jeder Demonstrationsversuch zum unniitzen Geklapper einer leer 
laufenden Maschine! 

Im Sinne des hl. Thomas bedeutet demgegeniiber rationales Erfassen ganz 
-allgemein Sichbestimmenlassen durch die zu erkennende Sache’selbst, also zu- 
‘nachst ein aufnehmendes Verhalten und dann sozusagen ein umsichtiges Aus- 
smiinzen des Aufgenommenen. Diese Art des Bestimmtwerdens und Anerkennens 
-schlieBt jede subjektive Willkiir aus; sie orientiert sich lediglich am Sein, so daB 
«der Primat des Intellekts eigentlich ein Primat des durch den Intellekt erfaBten 
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Seins ist (Objektivismus). So bedeutet z. B. der Satz, daB nichts Gegenstand 
meines Willens sein kénne, was nicht zundchst Gegenstand meines Erkennens 
war, nichts anderes als eine Folgerung aus dem geschépflichen Charakter unseres 
Strebens, das ohne Ansto8 von seiten der Gegenstandswelt nicht in eine be- 
stimmte Richtung gelenkt werden kann, und die Oberordnung des gegen- 
standlich gefaBten Gutes iiber den Wert als Beziehung eines Gutes auf ein 
Subjekt wurzelt ebenfalls in dem Primat des Seins als des letzten Haltes fur 
alle Beziehungen und Stellungnahmen. Wenn also in der Scholastik ein be- 
sonderes Gewicht auf die rationale Beweisfithrung gelegt wird, so ist diese Be- 
weisfiihrung niemals Selbstzweck, sondern immer nur Mittel, um die Veranke- 
rung eines Urteils oder einer Entscheidung in der Seinswelt zu vergegenwéartigen, 
und der unfruchtbare Formalismus der Spdtscholastik beruht eben, darauf, daB 
die virtuos gehandhabten Formen der Beweisfithrung langst den Kontakt mit 
der Seinswelt verloren hatten. 

So aufgefaBt ist der Primat des Intellekts keine bloBe Schulmeinung; es ist 
vielmehr das logische Korrelat eines wirklich ernst durchdachten Objektivismus. 

Das Sein und innerhalb der Seinswelt letztlich der unbedingt Seiende ist 
somit das untriigliche und unerschiitterliche Wahrzeichen, nach dem sich fir 
den hl. Thomas alle Zustande und Betatigungen des Subjekts richten und sich 
zu richten haben, sofern sie Anspruch auf Wahrheit bzw. Echtheit und All- 
gemeingiiltigkeit erheben. 

Gott, der unbedingt Seiende, ist Urquell und Ziel aller Wirklichkeit und 
damit endgiiltiger Bestimmungsgrund nicht nur alles Seins, sondern auch alles 
Sollens. Und auch in Gott hat das Sein den Primat vor aller nach auBen ge- 
richteten Bestimmung. Gott ist nicht absolute Willkiir, sondern lauteres Sein, 
das aus und durch sich der Inbegriff aller Vollkommenheit ist und in dieser 
Wesensvollkommenheit die Norm fiir seine Entschliisse hat, wobei allerdings stets 
zu beachten ist, daB eine Unterscheidung in Wesen und Akte des Wesens in 
unserer Denkweise zwar berechtigt ist, aber dem absolut einfachen Wesen Gottes 
nicht adaquat entspricht. 

Mit dem Hinweis auf diesen Héhepunkt der thomistischen Spekulation, auf 
den alle Gedankengange des Systems hinfiihren, und von dem aus sie erst ihre 
letzte Begriindung erhalten, mag der eilige Durchblick durch das Lehrgebdude 
des hl. Thomas seinen AbschluB finden. Er diirfte zur Geniige gezeigt haben, daB 
die vom hl. Thomas behandelten Probleme durchweg aktuell sind, und da® auch 
die Art ihrer Behandlung in ihrer Umsicht, Griindlichkeit und Zielsicherheit 
den modernen Denkern sehr wesentlich férdernde Aufschliisse verspricht. In 
_ der Tat hilft nichts so sehr zu einer klaren Orientierung in dem Wirrwarr der 
modernen Philosophien, als ein Hinaufsteigen zu der lichten Hohe, in der die Ge- 
dankenwelt des Aquinaten geformt ist. Die unwillkiirliche Beeinflussung durch 
die geistige Atmosphare der Gegenwart, der keiner von uns sich ganz entziehen 
kann, und die ihm die Unbefangenheit der Beurteilung raubt, weicht dort der 
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zundchst herben, aber um so mehr kr&ftigenden Einwirkung einer streng ob- 
jektivistischen Denkweise, die unseren Blick scharft ftir die subjektivistischen 
Unzulanglichkeiten unserer Zeit. 


Man spricht heute viel von einer Krisis in der modernen Philosophie und von 
einer geradezu sehnstichtigen Hinwendung zum Objektivismus. In der Tat, 
die ,,Ernte ist iiberreif‘‘; die Menschheit befindet sich an einem Wendepunkte 
ihres Geisteslebens, der die Epoche eines iiberheblichen Subjektivismus ab- 
schlieSt, um ihren Blick von neuem der objektiv in sich ruhenden Wahrheit 
zuzuwenden. Man iiberschatze indes die Rufe nach objektiver Verankerung der 
Geistesbetatigung nicht. Noch haben sie lediglich postulatorischen Charakter: 
es sind zumeist fromme Wiinsche oder geistvolle Intuitionen und nicht solide 
begriindete Oberzeugungen! 

Der Objektivismus, von dem die heutige, ratlose Menschheit das Heil er- 
wartet, muB aber auf kristallklare Grundlage sich stiitzen! Diese Grundlage 
der tastenden Menschheit zu bieten, ist die Aufgabe des Thomismus. Seine Ver- 
treter miissen indes die Zeichen der Zeit zu deuten verstehen: Mit einer buchstaben- 
maBigen Tradierung thomistischer Lehren allein ist nichts getan. Seine Lehren 
miissen vielmehr von der jeweiligen Problemstufe aus neu durchdacht und so von 
innen heraus fiir jede Zeit immer wieder lebendig und fruchtbar gemacht werden. 

Gewi8, ein griindliches, nach jeder Richtung hin liebevoll sich versenkendes 
Studium der Werke des hl. Thomas ist unerlaBliche Vorbedingung, und jenes 
neue Durchdringen seiner Gedanken darf unter keinen Umstaénden zu einem 
schwachlichen KompromiBlertum verflachen; aber die Art der Darbietung 
thomistischen Gutes muB stets nach streng philosophischen Normen sich richten, 
und philosophische Darbietung ist ohne eigene geistige Bewaltigung der Probleme 
eben nicht denkbar. 

Thomas selbst bietet uns hierin das beste Vorbild. Er galt in seiner Zeit als 
Neuerer und wurde sogar als solcher verdachtigt. Ein Neuerer war er nun zwar 
nicht in dem Sinne einer Auflehnung gegen die anerkannte Lehre, wohl aber war 
es eine grundstiirzende Neuerung, daB mit der Unbefangenheit geistiger Selb- 
standigkeit das gefahrdete Alte und das verdachtige Neue mit strengster Sach- 
lichkeit iiberpriift, gegeniibergestellt und schlieBlich auf eine Formel gebracht 
wurde, die alle Gegensdtzlichkeiten ,,aufhob“. Sein lauterer, von lebendigem 
Glauben beseelter Charakter verbiirgte dabei Stetigkeit und Unbeirrtheit seines 
Wahrheitsstrebens. 

Auch in der Gegenwart tut eine solche von reinster Wahrheitsliebe und 
kiihler Sachlichkeit getragene umfassende Geistesarbeit not: bevor man daran 
denken kann, in wirklich erfolgreicher Weise entgegenstehende Lehren zu 
»widerlegen‘* oder sich regende Bediirfnisse zu befriedigen, muB zundchst die 
Aufgabe gelést werden, alte Lehrgrundsdtze und moderne Fragestellungen und 
Forschungsmaximen sozusagen auf einen gemeinsamen ,,Hauptnenner“ . zu 
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bringen. Solange es uns nicht gelingt, mit voller Geistesenergie in den Sinn unse- 
rer Gegenwartsprobleme einzudringen und von dieser Problematik her in Thomas 
sich zu versenken, so lange bleiben alle Bemithungen, an alte Traditionen an- 
zukniipfen, eitel und vergeblich, ja, wir sind solange nicht einmal in der Lage, 
die Geistesschatze der Vergangenheit wahrhaft zu heben und voll zu wiirdigen. 

Fir die hohe Mission, die der griindlich verstandene und allseitig ausgewertete 
Thomismus heute und in Zukunft zu erfiillen hat, wird es also von entscheiden- 
der Bedeutung sein, ob es seinen Vertretern gelingt, die Grundlagen des Systems, 
in erster Linie seinen Objektivismus und seine Lehre von der ,,analogia entis‘, 
in vorurteilsfreier Auseinandersetzung mit den seither aufgetauchten Bedenken 
zu bew&4hren. Ein gesundes Vertrauen zu unserer Erkenntniskraft tut der 
modernen, durch die Skepsis zermiirbten Welt schon not, aber eben eine Unbe- 
fangenheit hoherer Stufe, eine nach Oberwindung aller Zerschcungess Seman eSP 
wiedergewonnene Naivetat des Forschens und Findens! 

Was fiir die Zeit des hl. Thomas der Aristotelismus bedeutet, — dieselbe 
Rolle der Ausweitung des Gesichtskreises und der Umstiirzung bestehender Denk- 
gewohnheiten iibernimmt heute die moderne Natur- und Geisteswissenschaft. 
In ungeahnter Produktivitat fordert sie auf allen Einzelgebieten eine Fiille von 
Erkenntnissen und Ausblicken zutage, die selbst auf den Fachmann verwirrend 
wirken. Hinzu kommt die Vielgestaltigkeit der Blickrichtung, Ausdeutung und 
Zielsetzung auf allen Gebieten der Kultur. 

All diese Mannigfaltigdeit in ihrer Breite und Tiefe zu iiberschauen, um sie 
auf ihre grundwesentliche, klassisch einfache Formel zuriickzufiihren, die man 
dann in kritischen Vergleich mit dem Thomismus bringen kénnte, iibersteigt nun 
zwar weit die Krafte eines Denkers und wohl auch eines Denkergeschlechts. 
Es ist aber eine Aufgabe nicht nur ,,des Schweifes der Edlen wert‘‘, sondern 
dringlich und unabweislich wie keine zweite. 

Zu begriiBen ist deshalb die Errichtung von Instituten, in denen gleich- 
gerichtete Manner in weise geregelter Arbeitsteilung emsig und stetig an die 
Erfiillung dieser hohen, fiir Christentum wie Philosophie gleicherweise bedeut- 
samen Aufgabe sich wagen. Dem deutschen Episkopat sei gedankt, daB er in 
weiser Voraussicht durch Griindung der Kélner Albertus-Magnus-Akademie 
sich entschlossen gezeigt hat, die lautere Missionsarbeit einer solide begriindeten 
Synthese zwischen Christentum und Philosophie nach dem Vorbild des hl. Tho- 
mas und in seinem Geiste zu férdern. 

Dieser Geist demiitiger Selbstbescheidung und unermiidlicher Wahrheits- 
forschung spricht sich trefflich aus in den schlichten und gerade deshalb so un- 
gemein vielsagenden Worten des hl. Thomas (Metaph. |. II., 1. ): 

»Licet id quod unus homo potest immittere vel apponere’ ad cognitionem 
veritatis suo studio et ingenio, sit aliquid parvum per comparationem ad totam 
considerationem veritatis, tamen illud quod aggregatur ex omnibus coarticulatis, 
exquisitis et collectis fit aliquid magnum.“ 
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Ursprung und Bedeutung der Bundeslade. 


Von Privatdozent D.Dr. Lorenz Diirr, Friesdorf-Bonn.*) 


Ds Frage nach Ursprung und Bedeutung der Bundeslade ist heute zu einem 
tiberaus wichtigen Problem der alttestamentlichen Archdologie und Re- 
ligionsgeschichte geworden. Einerseits hangt damit die ganze Auffassung vom 
Wesen und der Hohenlage der altisraelitischen Religion iiberhaupt zusammen. 
Andererseits bietet natiirlich auch die archaologische Seite eines fiir die Altere 
Zeit so wichtigen Kultusgegenstandes bei dem heute vom alten Orient allent- 
halben hereinstrémenden archdologischen Materiale grofSes Interesse. So ist 
denn auch die Bundeslade zum Gegenstand einer Reihe von neueren Unter- 
suchungen gemacht worden. Aber trotz des reichen Materials wurde bis jetzt 
eine Ubereinstimmung iiber das Wesen derselben nicht erzielt. Ja, man kann 
mit Hugo GrefBmann, ,,Die Lade Jahwes und das Allerheiligste des Salomonischen 
Tempels* (Berlin-Stuttgart-Leipzig 1920) S. 1 sagen: ,,Die Auffassung der Lade 
Jahwes ist fast schon zu einem Schibboleth der verschiedenen Richtungen 
innerhalb der alttestamentlichen Wissenschaft, geworden“. Eine Einheit indes 
lieB sich bis vor kurzem feststellen, die dahin lautete, daB die spdtere Tradition 
des Alten Testamentes von der Lade als Behalter der Gesetzestafeln vom Sinai 
eine der vielen ,,groBen Tauschungen“ der alttestamentlichen Religionsgeschichte 
bildet. Erst in jiingster Zeit naherte sich die Auffassung wieder mehr jener 
Tradition der spateren Quellent. 


I. 


Die bisherige Aujfassung der Lade stiitzte sich auf die angeblich wesentlich 
verschiedene Anschauung iiber dieselbe in den Quellen selbst. Es ist bekannt, 
welch wichtige Rolle die Lade gerade in den dilteren Berichten spielt, die zweifel- 
los auch den 4lteren Schichten des Jahwisten\und Elohisten (jetzt auch der 
,,Laienquelle‘) angehéren. Es gehéren hierher vor allem die sogenannten Si- 
gnalworte Nm 10, 35 f., wo berichtet wird, daB die Lade dem Zuge des Volkes 


*) Dieser Aufsatz ist eine Erweiterung der Vorlesung, die der Verfasser am 22. Februar 
1921 zur Erlangung der venia legendi in der katholisch-theologischen Fakultdt der Uni- 
versitat Bonn gehalten hat. 

1 Siehe dazu jetzt die Abhandlungen von Harry Torczyner, Die Bundeslade und die 
Anfange der Religion Israels, in: Festschrift zum 50jahrigen Bestehen der Hochschule fiir die 
Wissenschaft des Judentums in Berlin 1922, 217—297; dann die beiden Aufsdtze von 
H. Schmidt, ,,Mose und der Dekalog‘‘. und ,,Kerubenthron und Lade“ in: ,,Ebyaptotqprov“, 
Studien zur Religion und Literatur des Aiten und Neuen Testamentes, Hermann Gunkel 
zum 60. Geburtstage ... dargebracht = Forschungen zur Religion und Literatur des Alten 
und Neuen Testamentes. Neue Folge XIX, 1, Géttingen 1923, S.78—119 bzw. 120—144. 
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in der Wiiste voranging und jedesmal bei dem weiteren Verma und bei 
der Riickkehr zum Lagerplatze derselben zugerufen wurde: 


» Mache Dich auf, Jahwe, daB zerstieben, Deine Feinde, 
Und Deine Hasser vor Dir fliehen!‘ 


bzw.:: © ,,Lasse Dich nieder, Jahwe, 
Bei den Zehntausenden (der Tausende) Israels! 


Ferner der Bericht Jos Kap. 3 u. 4 vorn Ubergang iiber den Jordan, wo sich die 
Wasser vor der Lade teilten, Jos Kap. 6 itber die Eroberung von Jericho, die 
Jugendgeschichte Samuels 1. Sm Kap.3, dann besonders der klassische Bericht 
‘fiber die Philisterkampfe 1. Sm 4—6 und hauptsdchlich noch 2. Sm 6, wo die Lade 
nach Jerusalem iiberfiihrt und von da auch bei dem Tempelbau durch Salomo 
(1. Kg8) wieder iibernommen wurde. Dazu kommen noch die textlich schwierigen 
Stellen 1.Sm 14, 18 und 2. Sm 11, 11; 15, 24-29. In den meisten dieser Stellen 
bilde die Lade das Kriegsheiligtum xoc’ éoy7v, das Jahwe bei seinem Volke 
verkérpere, wie die oben angefiihrten Signalworte sowie der Ausruf der 
Philister beim Anblick derselben: ,,Gott ist zu ihnen ins Lager gekommen* 
(1. Sm 4, 7) bewiesen, ja von dessen Gegenwart Gliick und Sieg im Kriege schlecht- 
hin abhange und zu dem das Volk auch unbedingtes Vertrauen zeige. Aber 
nirgends finde sich nur eine Anspielung auf die spdtere Aujfassung. Die Lade 
gelte einfach als Reprasentation ‘des Segre Jahwe, ja als Jahwe selbst. 
Dazu stimme auch die Bezeichnung: , aron jhwh“ ,,Lade Jahwes“, oder ,,’arén 
’elohim“, d. i. ,,Gotteslade‘‘ (bezeichnenderweise im Munde der Philister!), 
dann als besonders charakteristisch fiir den Kriegsgott: ,,’arén jhwh sebaéth 
joséb hakkerfibim‘‘ = ,,Lade Jahwes der Heerscharen, der da thronet iiber den 
Keruben“ (1. Sm 4, 4; 2. Sm 6, 2 = 1. Chr. 13, 6), bisweilen schlechthin ha- 
’arén = ,,Die Lade“‘. — Anders aber gestalte»sich die Anschauung seit dem 
Deuteronomium. .Hier werde zum ersten Male entsprechend der Gesamtein- 
stellung des Deuteronomisten ein. ,,Gesetzesbehdlter‘‘ aus dem alten Volksheilig- 
‘tume, indem Moses von Jahwe den Auftrag erhalte (Dt 10, 1 ff.), einen hél- 
zernen Kasten anzufertigen und die zwei steinernen Tafeln darin aufzubewahren. 
Fihle man sich ‘doch auch verpflichtet zu:betonen, da8& in der Lade nichts 
gewesen sei als die beiden steinernen Tafeln, ,,welche Moses am Horeb hinein- 
getan hatte, die Tafeln des Bundes (LXX), den Jahwe mit den Israeliten schlo8, 
als sie aus. Agypten zogen': (1. Kg 8, 9). Dementsprechend laute auch der 
Name von jetzt ab: ’arén berith jhwh =,,Lade des Bundes Jahwehs“, oder 
einfach ,,’ar6n berith‘‘,.das auch 1, Kg 8, 21, wo der Name erklart werde, direkt 
als ,,Lade des Gesetzes‘‘ (nicht ,,des Bundes“) zu nehmen sei. Diese Umstellung 
der Auffassung habe sich’ so 'rasch durchgesetzt, daB in den Jahren 620—450 
(nach neuester Auffassting noch rascher!) die alten Namen vollstandig verdrangt 
worden seien und habe durch, die deuteronomistischen Redaktoren auch in die 
alteren Quellen Eingang gefunden, indem der Terminus berith in die alte Be- 
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zeichnung eingeschoben wurde, aus der er infolgedessen immer zu streichen sei 
— Vollends der Priesterkodex kenne nurmehr eine ,,’arén ha‘édfith =,,Lade 
des Gesetzes*‘ oder ,,ha “edfitth = ,,das Gesetz‘ schlechthin (ersterer Name Ex 25, 
22; 26, 34; 30, 6. usw. ; letzterer Ex 27, 31; 30, 36; Nm 1, 53; 9, 15; 17, 18. 25). 
Eben der priesterliche Verfasser kenne auch ganz genau die Form der Lade 
mit dem Kasten und dem Deckel und den beiden Keruben darauf (Ex 25, 1 ff.), 
dazu noch ein eigenes ,,Zelt der Zusammenkunft‘ als Aufbewahrungsraum fiir 
die Lade. Das aber sei nichts anderes als eine Beweglichmachung und Pro- 
jektion des spateren Tempels in die Wiistenzeit, denn ,,diese (scil. die Stifts- 
hiitte) ist in Wahrheit nicht das Urbild, sondern die Kopie des jerusalem. 
Tempels‘*®. 

Dabei sei es selbstverstandlich, daB die Auffassung des Deuteronomiums 
und des Priesterkodex fiir die Bestimmung des Ursprungs und der urspriing- 
lichen Bedeutung der Lade nicht in Betracht kommen kénnten. Es gelte ledig- 
lich die Idee der dlteren Darstellung zu ergriinden. Und hierbei stehen sich 
nun, jedesmal unter Berufung auf die religionsgeschichtlichen Parallelen, im 
allgemeinen zwei Auffassungen gegeniiber. 

Die erste Anschauung halt die Lade, wenn man von der ganz primitiven Auf- 
fassung derselben als eines reinen Fetisch durch Schwally, semitische Kriegs- 
altertiimer (1901) absehen darf, entsprechend der Bezeichnung als ,,’4r6n‘‘ = 
Truhe, Kasten und mit Riicksicht auf die spatere Darstellung als eines Gesetzes- 
behdlters, die nicht schlechthin aus der Luft gegriffen sein kénne, fiir einen 
Behalter heiliger Steine, als welche vor allem Meteorsteine oder Orakelsteine in 
Betracht kommen, Meteorsteine namentlich wegen der Beziehung zu Jahwe, 
dem angeblichen Gewittergotte®. Diese Anschauung, welche lange Zeit die 
herrschende gewesen ist, steht und fallt mit dem Dogma von der angeblichen 
primitiven Stufe der israelitischen Religion als einer reinen Nomadenreligion, 
wie es namentlich durch Will. Rob. Smith und Jul. Wellhausen begriindet wurde, 
das aber durch die neueren historischen und archdologischen Erkenntnisse bei 
der Erforschung Vorderasiens, besonders auch durch die Ergebnisse der Amarna- 
und neuestens der Boghazkéitexte in den Grundlagen vollstandig unterhohlt ist. 


2 So der Satz von Jul. Wellhausen, Prolegomena zur Geschichte Israels. 19058, 36. Zu- 
erst wurde der Satz von Wilh. Vatke ausgesprochen in ,,Religion des Alten Testamentes“ 
1835, 333. Vgl. dazu H. Schmidt, Kerubenthron und Lade, 138 a 

3 Bes. B. Stade, Bibl. Theologie des Alten Testamentes I (1905), 117; R. Smend, 
Lehrb. der alttest. Religionsgeschichte , 44; W. Nowack, Archdologie II, 33ff.; A. Ber- 
tholet, Kulturgeschichte Israels (1919), 99. Neuerdings hat bes. W. R. Arnold, Ephod 
and Ark (Harward Theological Studies I11), Cambridge 1917, die Lade als einen solchen Schrein 
(a sacred box) fiir hl. Lose erklart. Ebenso ist H. GreBmann, in der Abhandlung: Gg. 
Hoffmann u. H. GreBmann, Teraphim, Masken und Winkorakel in Agypten und Vorder- 
asien in Zeitschr. f. alttest. Wissensch. 40 (1922), 83ff., dieser Auffassung beigetreten. 
Die Lade enthielt nach ihm im Gegensatz zu dem leeren Gotteszelt den Doppelsteinfetisch 


(Gesetzestafeln) (a. a. O. 85). 
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Schon H. Winckler hat in einem durch die panbabylonische Einstellung des 
Verfassers in seinen Wirkungen beeintrachtigten Schriftchen: ,,Religionsge- 
schichtlicher und geschichtlicher Orient‘‘ (1906) darauf hingewiesen, da8 wir 
Israel keineswegs aus dem grof8en allgemeinen orientalischen Rahmen und der 
allgemeinen orientalischen Kultur herausnehmen kénnen. Ebenso gibt neuestens 
H. Schmidt, ,,Mose und der Dekalog‘‘ (Gunkelfestschrift 89) zu, daB ,,die Tra- 
dition des Alten Testamentes, daB die Israeliten aus Aram in Kanaan einge- 
wandert sind (Dt 26, 5; Gn 31, 20. 24), und da®B die dann spdter unter Mose © 
aus Agypten auswandernden Stémme vor ihrem Aufenthalte in Gosen lange 
in Kanaan ansdssig gewesen sind, doch nicht aus der Luft gegriffen sein kann“. 
Sollte dann aber das Geschlecht der Vater ganz unbeeinflu8t durch diese reiche 
altoriental. Kultur als ,,Primitive‘‘ hindurchgegangen sein?4 — Als besondere 
Spielarten der oben gezeichneten Anschauungen waren noch zu erwahnen die 
Auffassung der Lade nach Art der xoras wyorixat der heidnischen Mysterien- 
kulte> oder als urspriinglichen ,, Josephssarges“, den man spater nicht mehr 
verstanden und zum hl. Gottesschreine umgedeutet habe’. 

In neuerer Zeit ist dann die zweite Ansicht iiber die urspriingliche Bedeutung 
der Lade namentlich durch Joh. Meinhold, Die Lade Jahwes 1900 (= Theol. 
Arbeiten aus dem Rhein. wissensch. Predigerverein, neue Folge, 4. Heft) und 
Martin Dibelius in dem grundlegenden Werke ,,Die Lade Jahwes‘‘ (Gott. 1900) 
begriindet worden. Ausgehend von der starken Identifizierung Jahwes und der 
Lade in den bereits erwahnten dlteren Texten, so daB diese die Gottheit direkt 
vertrete und das Heiligtum schlechthin bilde, an welchem sich jedesmal die 
religidse und nationale Begeisterung gerade in den schweren Zeiten aufs héchste 
entziindeten, hat man analog der persischen Uberlieferung, daB im Heere ein 
leerer Thronwagen des Gottes mitgefiihrt wurde, sowie analog den griechischen 
Nachrichten von einem bildlosen Kulte der Gétter (siehe namentlich Reichel, 
» Uber die vorhellen. Gétterkulte‘‘, Wien 1897) auch die Lade Jahwes fiir einen 
solchen leeren Thron erklaért, auf welchem man sich Jahwe inmitten seines 
Volkes bildlos weilend vorgestellt hatte, inn verehrte und ihm opferte. Dabei 
denkt Joh. Meinhold speziell an den Sinai als Entstehungsort, indem das Volk, 
»als es aus irgendwelchen Griinden den Sinai verlieB, sich einen kiinstlichen, 
tragbaren Thron machte fiir Jahwe, der bisher auf dem Fels .... seinen 
Platz hatte. Auf ihm wurde Jahwe ... sein Volk begleitend gedacht“ (a. a. O. 
43). Wir hatten also in der Lade einfach den Thron des vom Sinai mit 
seinem Volke wandernden Jahwe, ja gewissermaBen ,,den Israel begleitenden“ 


4 Vgl. zu dieser Frage bes. auch A. Bea, Deutsche Pentateuchforschung und Altertums- 
kunde in den letzten 40 Jahren in ,,Stimmen der Zeit‘‘ 1917/18, 460—470, 585—594. 

5 So bes. H. Winckler, Geschichte Isr. I, 70 ff. II, 95; Keilinschr. und das Alte Testa- 
ment %, 229ff. Belegstellen iiber solche Mysterienschreine bei Trojanern, Phénikern, 
Griechen und Rémern siehe bei Fr. X. Kortleitner, Archaeologia biblica 2, 77 f. 

® L. Vélter, Agypten und die Bibel, Leiden 1903, 92 f. 
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oder ,,den mitwandernden Sinai‘ (a. a. O. 30, 32). — M. Dibelius speziell 
weist noch darauf hin, da auch auf agyptischen und babylonischen Denkmalern 
die Géttersitze vielfach Kastenform haben, und sieht darum den Ursprung der 
Lade besonders wegen der offenbar kosmischen Bedeutung des von geheimnis- 
vollen Wesen getragenen Thrones in Babylon. Es habe diese Auffassung auch 
eine hervorragende Stiitze in der Bibel selbst, wenn Jer 3, 17 der Prophet sich 
fiber den Verlust der Lade hinwegsetze mit dem Bemerken, daB in der Endzeit 
», Jerusalem der Thronsitz (!) Jahwes‘‘ heiBen werde, oder wenn J. Chr 28, 2 
David offenbar von der Lade als ,,dem Schemel der FiiBe seines Gottes‘‘ spreche. 

Indes, so entsprechend diese Auffassung der Stellung der Lade in den alten 
Texten zu sein scheint, sohat man mit Recht immer dagegen geltend gemacht, 
daB Israel zu allen Zeiten den hi. Gegenstand als ,, Truhe‘ oder ,,Kasten‘ be- 
zeichnete. Und selbst wenn M. Dibelius auf derartige Kastenthrone im vorde- 
ren Orient hinweise, sei festzuhalten, daB man einen Kastenthron immer Thron 
und nicht ,,Truhe genannt haben wiirde. AuBerdem ist zu bedenken: Wie 
hatte der Deuteronomiker es wagen diirfen, aus dem Throne einfach einen Be- 
halter als Gesetzestafeln zu machen, wenn die Lade frither nicht irgendwie ein 
Behalter gewesen ware? Der Kasten der Lade sei und bleibe nichts als Truhe 
oder Transportkiste’. 

Weiterhin hat dann H. GrefBmann in der bereits mehrfach erwahnten Ab- 
handlung: ,,Die Lade Jahwes und das Allerheiligste des salomon. Tempels“ 
diesen Gedanken der ,,Transportkiste“* wieder aufgegriffen und auf Grund der 
Beschreibung des Priesterkodex die von diesem tiberlieferte Form als grundlegend 
fiir alle Untersuchungen iiber das Wesen der Lade anerkannt. Ihm legte dabei 
vor allem die ins Auge springende Ahnlichkeit der Keruben auf der Lade in Hal- 
tung und Funktion mit den das Gottesbild beschirmenden hl. Gestalten an den 
agyptischen Gétterbarken den Gedanken nahe, daB wir auch in der Lade ein 
solches tragbares Gottesheiligtum zu sehen hatten. Schon H. Guthe, ,,Geschichte 
des Volkes Israel‘ (1899) 31 und Wilh. Adolf Graf Baudissin, ,,Die alttest. Wissen- 
schaft in der Religionsgeschichte‘‘ (Berlin 1914) hatten auf diese Parallele hin- 
gewiesen. Es sind uns mehrere Darstellungen solcher 4gyptischen Prozessions- 
barken erhalten. Die Mitte des Schiffes nimmt ein Naos ein, dessen Reliefs 
durch die sic umgebende Briistung verdeckt sein miiBten, aber dennoch sichtbar 
sind. Daran sind zwei einander gegeniiberstehende Schutzgottheiten ange- 
bracht, mit ausgestreckten Fliigeln, von denen der eine nach oben, der andere 


7 So bes. C. Budde, Theol. Studien u. Kritiken 1906, 491; ebenso Zeitschr. f. Alt- 
test. Wissenschaft 1901, 193—200; Rich. Hartmann, Zelt und Lade in: ebenda 
37 (1917/18), 209 ff.; H. GreBmann, Die Lade Jahwes usw., 2; P. Volz, Der Prophet 
Jeremia (1922), 48, und neuerdings auch H. Schmidt, Mose und der Dekalog, 115. Dieser 
allerdings unter der Voraussetzung, daB die Keruben auf der Lade ein reines Deckelornament, 
herriihrend aus den Kolossalfiguren des salomonischen Tempels, bildeten (Kerubenthron 
und Lade, 144). 
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nach unten gerichtet ist. Der Naos selbst ist eine Nachbildung der Gotter- 
kapelle vom Allerheiligsten des Tempels. In dem Raum zwischen den beiden 
Schutzgottheiten, ringsum von deren Fliigeln beschirmt, ist das Bild der Gott- 
heit zu denken. Sollte das Gétterbild dann in einer Prozession allen sichtbar 
gemacht werden, so wurde dasselbe mit Teppichen oder Tichern verhiillt in 
den Naos gesetzt. Dann wurde der Schrein zu den in den Vorderrdéumen des 
Tempels oder in der Stadt befindlichen steinernen Untersatzen, die etwa die 
Form eines griechischen Altares hatten, gebracht, gedffnet und das Gottesbild 
zur Schau gestellt, wobei man opferte, rducherte und betete®. Gewi8 drangen 
sich manche Analogien zur hl. Lade auf. Es kann auch darauf hingewiesen wer- 
den, da8 die Gottheit auf der hl. Lade nach der Beschreibung des PC ausdriick- 
lich zwischen den Fliigeln der Keruben gedacht ist, wenn es heiBt, daB Jahwe 
sich zwischen den Keruben heraus offenbarte (Ex 25, 22; Lv 16, 2; Nm 7, 89)®. 
In kiihnen Kombinationen und fuBend auf dem zweifellos richtigen Gedanken, 
da8 nach dem PC Lade und Thron Jahwes auf der Kapporet zusammengehoren 
(a. a. O. 17), kommt H. GreBmann zu dem Ergebnis, daB die Kapporet iiber 
der Lade eben die Expositionsnische eines vorauszusetzenden oder auf Grund 
der Beschreibung schlechthin zu postulierenden Jahwebildes und der Kasten 
der Lade der Behdlter oder Aufbewahrungsraum des Bildes bis zur jeweiligen 
Exposition gewesen sei. Die Lade selbst war dann nach ihren beiden Bestand- 
teilen einfach das tragbar gemachte Allerheiligste des Tempels mit dem Gdtter- 
bilde (a.a.O. 67). Fiir dieses letztere eruiert er dann den Al. Jungstier, den 
wir als wirkliches Jahwebild bereits aus der Zeit der Wiistenwanderung kannten 
(Ex. 32, 1ff.; s. GreBmann, a. a. O. 23 ff.) — Ja mit Ritcksicht darauf, 
daB spaterhin zwei Steintafeln in der Lade erwahnt werden, und im Tempel 
Salomos zwei Keruben zur Beschirmung der Lade standen, werden in bisher fiir 
das Alte Testament unerhérter Weise und entgegen dem, was gerade als héchstes 
Sondergut ihm angerechnet wurde?®, zwei Gottesbilder gefordert, neben dem 
Jahwes das einer Jahwegittin Asera-Astarte oder ‘Anatjahu (a. a. O. 44. 65). 
Die Lade selbst sei schlieBlich nicht israelitischen, sondern amorritischen Ur- 
sprungs gewesen und stamme auch nicht aus der Wiiste, sondern gehore als 
Prozessionsheiligtum erst dem Kulturlande an. AufSerdem hatten (so 


8 Abbildungen solcher Naos auf der Prozessionsbarke siehe bei H. GreBmann, Die Lade 
Jahwes usw., Abb. 4; A. Wiedemann, Das alte Agypten (1920), Taf. Abb. 26; A. Jeremias, 
Das Alte Testament im Lichte des alten Orients *, Abb. 161 u. 162. 

® Das ist auch gegen H. Torczyner, Die Bundeslade und die Anfange der Religion Israels, 
243 f., festzuhalten. Torczyners Erklarung, da® ,,zwischen den Keruben“ auch den Sitz 
in der Mitte, wo die beiden Kerubenfliigel zusammenstoBen, bedeuten kénne, wird m. E. 
dem klaren Text nicht gerecht. Zur Auffassung Torczyners von den Keruben siehe weiter 
unten. 

10 Siehe meine Abhandlung: ,,Die Einzigartigkeit der israelitischen Religion im Lichte 
der heutigen vorderasiatischen Wissenschaft‘‘, in Theologie und Glaube 13 (1921), 135. 

+ So neben H. GreBmann, a.a.O., $.70, auch R. Hartmann, Zelt und Lade, 236 f 
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A. GreBmann mit W. R. Arnold, Ephod and Ark) mehrere solcher Laden 
Jahwes existiert, ja es sei wahrscheinlich, um nicht zu sagen selbstverstandlich, 
da8 es eine solche (scil. Lade Jahwes) an allen. Tempeln gegeben habe, wie 
auch der Tempel Salomos nicht ohne sie denkbar sei (a. a. O. 35). 

Es ist nicht méglich, im Rahmen dieses Aufsatzes auf alle hier aufgeworfenen 
Fragen einzugehen”. Es mége nur kurz darauf hingewiesen werden, da8& Grep- 
mann gerade die alten Texte ziemlich beiseite schieben muf, da8 er der Be- 
deutung der Lade im Kriege nicht gerecht wird (man vgl. besonders 2. Sm 15, 
24—29), denn ein bloBes Prozessionsheiligtum wird meines Wissens nicht in den 
Krieg mitgenommen und vor allem, da er die im Wesen der alttestamentlichen 
Religion begriindete!® und neuerdings auch wieder als mosaisch anerkannte?4 
Bildlosigkeit der offiziellen Verehrung Jahwes aufgeben mu8. Die Annahme 
eines Gottesbildes oder vielmehr zweier solcher im Tempel Salomos kann 
nur durch eine gewaltsame Textkombination im sogenannten Tempelweihspruch 
1. Kg 8 zustande kommen. Auf die Unhaltbarkeit der Annahme einer weib- 
lichen meégedgoc neben Jahwe haben wir bereits hingewiesen. Ubrigens 
mu auch H.-GreBmann (a. a.O. 21) zugeben, da8 man, auch wenn der Gott 
nicht in einem Bilde thronend gedacht wurde, ihn sich doch nach Art eines 
(solchen) Bildes derken konnte. 

Neuerdings hat noch Harry Torczyner in der ebenfalls mehrfach eviannian 
Abhandlung ,,Die Bundeslade und die Anfange der Religion Israels‘‘ die Frage 
nach. Form und Bedeutungsgeschichte der Lade untersucht. Er faBt sie mit 
Riicksicht auf die Erscheinung des géttlichen Thronwagens Ez Kap. 1! und 104, in 
dem er eine Nachbildung der Lade im Tempel sieht, und besonders mit Rtick- 
sicht auf I. Chr 28, 18; Sir 49, 8; Ez 43, 3 (beide Stellen nach LXX), 
wo bereits der Name Merkaba = Wagen fiir oben jene Erscheinung gebraucht 
wird, geradezu als gdttliches Fahrzeug (221, 227), d. h. als Gefdhrt, nicht Wagen, 
da jenes auch getragen werden konnte. Das Gefahrt aber sei, besonders mit 
Riicksicht auf die Keruben an der Merkaba, die ja auch Ps 18, 11 mit der Wolke 
zusammengebracht wiirden, eine Nachbildung der Wolke, in der die Gottheit 
im Sturme einherfahrt (227, 228, 260f.).. ,,Hierin liegt die Erklarung fiir 
Namen, Form und Bedeutung der Merkaba‘ (227). Dabei. gelte eben der 
obere Teil als die Hauptsache an dem Kultgerate, das, nach Ex. 25, 10'ff..u. Dt: 
10, 1—3 expressis verbis aus zwei, jedes fiir sich abgeschlossenen Gerdten, dem 


12 Uber die Frage nach der Mehrzahl der Laden siehe bes. C. Budde, Ephod und Lade. 
in: Zeitschr. f. Alttest. Wissensch. 39 (1921), S. 12 ff. — Budde hat hier m. E. soi iiber- 
zeuigenden Beweis fiir die Einzigartigkeit und Einheit der Lade erbracht. .. 

18 Siehe Joh. Hehn, Bibl. und babyl. Gottesidee (1913), S. 286; M. Dibelius, Lade nics 
106 f.; R. Kittel, Die alttest. Wissenschaft in ihren wichtigsten Ergebnissen, 19214, 32. 
56 f. 203. 4 | 

14 Siehe H. Schmidt, Moss und der Dekalog, O7f. 

15 Siehe dazu meine:Arbeit: ,,Ezechiels Vision von der Baiehclnaig Gottes: r Ez Kap. 1 
u. 10) im Lichte der vorderasiatisqhen Altertumskunde‘‘, Miinster 1917. fi ah 
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Gesetzesbehilter (ron) und dem ,,Fahrzeug“, versinnbildet durch die Keruben, 
bestanden hatte. ,,Der obere Teil allein — der nicht Lade war und nicht so, 
sondern Merkaba oder Kapporet hieB — war das Fahrzeug der Gottheit, dem 
die Signalspriiche gelten. Auf der Kapporet zeigt sich sichtbar der Gott; sie 
galt als sein Trager und mit ihr als dem heiligsten Hauptsymbol des alten Israel 
ist die ,,Herrlichkeit“' der Gotteserscheinung ... verbunden.‘‘ Die Bezeichnung 
,,Lade“ aber stamme daher, daB die Merkaba im Heiligtum nach allen Berichten 
durch Jahrhunderte auf der Lade, von der sie selbst beim Transport nicht ab- 
gehoben werden muBte, ruhte, und so gewohnte man sich, die Lade mit der 
Kapporet als ein einziges Gerat zu betrachten und beide Teile schlechthin ,,Lade, 
Bundeslade“ zu nennen (a. a. O. 229f.). — Indes, so ansprechend diese Ge- 
samtauffassung der Lade als Thron und Kasten zugleich erscheint — wir werden 
spater darauf zurtickkommen, auch auf die Bezeichnung ,,Gefahrt“ oder ,, Thron‘ 
kommt es m. E. nicht an, da ja auch der Naos der 4gyptischen Gotterbarke eben 
der Thronsitz der Gottheit war, — so scheitert die Erklarung des oberen Teiles 
der Lade als einer Nachbildung der Wetterwolke und speziell der Keruben als 
der Symbole der Wetterwolke an der Gesamtauffassung des Sinai als Vulkans 
(254 ff.) sowie an der klaren Bedeutung des Kerubals eines jener gefliigelten Misch- 
wesen, die jetzt in Vorderasien sowohl durch eine Fiille von Reliefs wie durch den 
Namen selbst belegt sind?®. Auch der Hauptbeweis fiir H. Torczyner in Ps 18, 
11 = 2, Sm 22,11: ,,Und er fuhr einher auf dem Kerub“, hat im Akkadischen 
eine direkte Parallele!”. Die Kapporet ist einfach, wie wir sehen werden, der 
Thron Jahwes, den eben die Keruben anzeigen und beschirmen. 

Als Kasten zum Transport der Gesetzestafeln hat die Lade auch, wie schon 
hervorgehoben wurde, H. Schmidt, Mose und der Dekalog (bes. 115, 144) 
gefaBt. Auch er unterscheidet dabei zwei verschiedene Gegenstdnde, die so wenig 
miteinander zu tun hatten wie etwa mit dem gleichfalls aufgezahlten ,Vor- 
hang‘ (Kerubenthron und Lade 141), und erklart, daB die Kapporet als der offen- 
bare Thron Jahwes (a. a. O. 140, 142) urspriinglich nicht dazu gehort, d. h. daB 
die Lade selbst urspriinglich keine Keruben getragen habe, und daB darum auch 
der Gottesname ,thronend iiber den Keruben‘ ihr nicht ureigentiimlich ge- 
wesen, sondern an den Stellen, an denen wir ihm bei der Lade begegneten 
(1 Sm 4, 4; 2 Sm 6, 2 u. 1. Chr 13, 6), erst von dem spateren Standort der Lade 
her (scil. im Tempel Salomos) iibertragen sei, naherhin, daB die Kolossalfiguren 
des leeren Gottesthrones im Tempel, zwischen deren Beinen die Lade Platz 
fand, schlieBlich zu Deckelornamenten der Lade geworden seien (Kerubenthron 
und Lade 144). — Der Vollstandigkeit halber soll noch auf die Deutung der 


16 Siehe den Nachweis in meiner Arbeit S. 21 ff. Zum Namen der Keruben ebenda S. 293. 
Dazu kommt noch die Stelle bei P. Scheil, Textes élamitiques-semitiques 11 p.167, wo ka-ri- 
ba-ti neben la-ma-az-za-ti erwahnt werden. 

17 Siehe ebenda meine Arbeit 232: musrussu ru [ku-ub] ilatisu rabitim = ,,Der Drache, 
das Gefahrte seiner groBen Gottheit® (scil. des Marduk). 
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Lade durch Walter Reimpell (Orientalist. Literaturz. 19 (1916), 326 ff.) hin- 
gewiesen werden, die nur der Registrierung bedarf. Er faBt dieselbe als Nach- 
ahmung und Tragbarmachung einer hl. Stufe, d4hnlich der in Petra. 
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Auch wir sind mit vielen Neueren, besonders H. GreBmann, der Ansicht, dab 
jede Untersuchung unseres Problems von der Beschreibung der Lade im Priester- 
kodex auszugehen hat (Ex 25, 10—22; 37, 1—9). Denn deswegen, weil diese im 
Priesterkodex steht, kann man doch nicht ohne weiteres annehmen, daB sie 
unrichtig ist. Zudem konnte der Verfasser seine Angaben nicht einfach aus der 
Luft greifen. Er muBte vielmehr, wie M. Dibelius mit Recht hervorgehoben 
hat*, mit Leuten rechnen (selbst die spate Abfassung des Priesterkodex voraus- 
gesetzt), welche wie Ezechiel 1 die Lade noch gesehen hatten. Und ohne da8 
wir dabei alle Einzelheiten in Schutz nehmen wollten, beweist auch die Ge- 
nauigkeit der Beschreibung, besonders die Angabe der Masse, daf diese gewiB im 
Anschlu8 an irgendwelche Vorbilder geschehen ist, da eine véllig freischaffende 
Phantasie, zumal bei der Art antiker Schriftstellerei, sehr unwahrscheinlich ist?®. 
Dann ist aber festzuhalten, was gerade H. GreBmann betont hat, daB man auch 
mit der ganzen Beschreibung Ernst machen muB. Denn es geht nicht an, ,,den 
einen Teil der Beschreibung als bare Miinze auszugeben und sich mit besonderer 
Emphase auf die langliche Form des Kastens zu berufen, den anderen Teil als 
bloBe Phantasie beiseite zu schieben. Man kann die Uberlieferung in diesem 
Fall nur als Ganzes entweder annehmen oder ablehnen?®,“ 

Dabei ist nun festzuhalten, einmal daB der Priesterkodex an den angegebenen 
Stellen die beiden Teile (Kasten und Kapporet) als zusammengehorig und neben- 
einander behandelt (vgl. Ex 30,6; Nm 7, 89; Ex 26, 34; 31, 7; 35, 12; 39, 35; 
40, 20 und besonders 25, 10 ff., und dazu H. Schmidt, Kerubenthron und Lade 
139—142), Sodann hat auch der Priesterkodex nicht nur den Gesetzes- 
behalter, sondern auch die Thronidee der Lade wohl erhalten. Die Kapporet, 
welche, wie eben erwahnt, mit dem Gesetzesbehdlter zusammengehért, ist auch 
hier als Erscheinungsort Jahwes, d. h. als dessen Thron anzusehen. Das be- 
weist vor allem das Vorhandensein und die Form der Keruben. Denn diese 
sind, wie wir noch sehen werden, keine nachtragliche Erfindung, die wegen der 
Keruben im Tempel Salomos auch hier hinzugefiigt wurden, sondern gehéren 
zur Idee des Erscheinungsortes der Gottheit, zeigen eben aber auch die Bedeutung 
des Kultusgerates an. Es waren Vollfiguren in Menschengestalt, wie H. Grep- 
mann m.E. tiber allen Zweifel erhoben hat®!, die an den beiden Schmalseiten 


18 Die Lade Jahwes, 34f. 

19 So mit Recht H.GreBmann, Die Lade Jahwes, 1. 

20 Siehe ,,Die Lade Jahwes“‘, 15. Diesen Fehler begeht m. E. auch wieder H. Schmidt 
in den beiden angegebenen Abhandlungen. 

21 Die Lade Jahwes, 7 f. 
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des =Kastens tiber demselben angebracht waren. ‘Ihre Fliigel waren ausge- 
breitet und beschirmten (verhiillter) die Kapporet. Es ist die genaue Analogie 
zu den dgyptischen Schutzgottheiten, die mit ihren Fliigeln einen thronenden 
Gott, den Osirisfetisch, die Gétterstandarten usw. beschirmten. Die Gesichter 
der beiden Wesen waren einander zugekehrt und gegen die Deckplatte gerichtet 
(Ex 25, 10), d. h. doch wohl, daB sie entweder den Kopf oder den ganzen Ober- 
kérper nach vorne neigten. So entstand zwischen den Fliigeln der Keruben 
ein Raum, in welchem Jahwe thronend gedacht wurde.  Wird es ja eigens be- 
tont, wie wir bereits hervorgehoben haben, daB Jahwe zwischen den Keruben (nicht 
auf!) sich offenbarte (Ex 25, 22; Lv 16, 2; Nm 7, 89), oder daB er in der Wolke 
iiber der Kapporet erschien und von dort herab zum Volke sprach (Lv 16, 2; 
Nm 7, 89; vgl. auch R. Hartmann, Zelt und Lade 233). Dabei ist eben die 
Kapporet nicht etwa Nebensache. Sie wird mit-dem ,,Kasten“ gleichberechtigt 
angefiihrt (siehe oben die Stellen), ja nach Ex 30, 6 scheint sie sogar die Haupt- 
sache an der Lade zu sein. Sie kann nicht ein blo8er Deckel oder ein blofes 
Siihnegerat sein, sondern mu den ganzen ,,Thronsitz‘‘ umfassen”. Ja die 
Lade wird auch hier wie in den alten Texten identisch mit Jahwe genommen, wenn 
es in einer Fille von Stellen bei der Lade oder ,,dem Zeugnis‘‘ ganz pro- 
miscue statt dessen schlechthin heiBt: liphné jhawh = vor Jahwe. Auch sonst 
la8t sich in der spateren Zeit diese Auffassung der Lade belegen. Dt 1, 30 heiBt 
es: ,, Jahwe euer Gott, der vor euch herzieht, wird fiir euch streiten.“ Dt 1, 42, 
wo auf die Nm 14, 49 geschilderte Niederlage Bezug genommen wird, da man 
ohne die Lade ausgezogen war, ist ebenso wie in E ausgesprochen, daB ,, Jahwe‘ 
nicht unter ihnen gewesen sei. _ Man vergleiche auS8erdem D7; 269, 3! 20,143 
32, 12, alles Stellen, welche von der Kritik nicht mehr dem Urdeuteronomium 
zugesprochen werden”®, Ja Dt 4, 37 hebt ebenso wie Ex 33, 14 hervor, daB Jahwe 
persénlich (bephanaw) sein Volk aus Agypten gefiihrt habe. Und wenn es 
noch eines Beweises bedurfte, da8 bei diesen Stellen an die Lade gedacht ist, 
dann hat auch das Deuteronomium selbst diese Auffassung festgehalten, wenn 


22 Siehe M. Dibelius, Lade Jahwes, 39 f. — Neuerdings erklart H. Torczyner, Die Bundes- 
lade und die Anfange der Religion Israels, 239 ff., mit Riicksicht auf das Verbum skk, 
das die Tatigkeit der Fliigel bezeichnet (Ex 25, 20; 37, 9; 1: Kg 8, 7; 1. Chr 28, 18; » vgl. 
auch Ez 28, 14.16den kerfib hassokék), das aber nicht beschirmen, bedecken von oben sondern 
»versperren, verstopfen, verstellen, verhangen von allen Seiten‘ bedeute und im Hinblick auf. 
masak == der an einer Seite verstellende Vorhang, sukka = der Verschlag ringsum (Ps 18, 12), 
auch die Kapporet = die Verhiillung. kpr bedeute in der Grundform ,,verstreichen“ und 
daraus ,,verhiillen“, spdter ,,leugnen‘: Der Intensivstamm »Kapper“, wozu kapporet 
zu stellen ist, bedeute ,,verhiillen, bedecken“, und komme besonders- in-der Verbindung 
»Jemands Gesicht mit einem Geschenk verhiillen‘’ (Gn 32, 21) vor. Ubertragén bedeute 
dann ,,kapper ‘al ‘avén‘‘_,,iiber eine Schuld<eine Hiille werfen“,. d. h.-Gott verséhnen. 
Darnach sei kpr ebensoviel wie skk und kapporet ebensoviel wie sukka,’ ,,die Verhiillung‘‘ 
(a. a. O. 246). Das wiirde ja auch zu unserer und GreBmanns Auffassung der Keruben passenu! 

23 Siehe dazu G. Hélscher, Zeitschr. f. alttest. Wissensch. 40: (1922),:'225. :..’ 
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es 23, 15 (Urdeuteronomium!) heiBt: ,, Jahwe, dein Gott, zieht inmitten deines 
Lagers einher, um dich zu schiitzen und dir deine Feinde preiszugeben“. Es 
ist hier offensichtlich, wie auch die neueste (4.) Ausgabe der Kautzschen Bibel 
wiederum annimmt, auf Nm 10, 33—36 (Signalworte!) und 1. Sm 4, 3—11 
(die Lade im Kampfe gegen die Philister) Bezug genommen. SchlieBlich sei 
noch auf Is 63, 9 verwiesen, wo ebenfalls ausgesagt wird (Text nach LXX): 
» Nicht Bote, noch Engel, in Person half er ihnen.‘ 

So ist also auch in der spdteren Zeit die urspriingliche Auffassung der Lade 
als Reprasentation und Sitz Jahwes noch recht wohl erhalten, wenn auch sonst 
mehr auf das ,,Gesetz‘‘ Gewicht gelegt wird. Der von der Kritik konstruierte ab- 
solute Gegensatz der Auffassungen in den Quellen ist in diesem Sinne nicht vor- 
handen, die verschiedene Hervorhebung der einzelnen Elemente erklart sich eben 
aus der verschiedenen Einstellung der Quellen. Bei Jund E(bzw.L) kommt es ledig- 
lich darauf an, das Schicksal jenes Heiligtums hervorzuheben, dessen Zusammen- 
setzung eben jedermann kannte. Desgleichen ist nun aber festzuhalten, daB 
auch die dlteren Quellen recht wohl die spdter besonders hervortretende Auf- 
fassung der Lade als Zeugen des Gesetzes oder des Vertrages kennen. Denn das 
»berith“ an all den Stellen, wo es sich als ’arén berith jhwh, ’ardn berith 
ha ’elohim bzw. ’ardn habberith = Lade des Vertrages (Jahwes oder Gottes) 
findet, einfach fir spadtere Einfiigung des deuteronomischen Redaktors zu erklaren, 
hat doch schwere Bedenken**. Gewi8 tragen manche Stellen, besonders solche, 
wo direkte grammatische Fehler vorliegen (so Jos 3, 11.14.17), den Stempel 
nachtraglicher Redaktion an der Stirne, und die vielfache Diskrepanz des Textes 
zwischen Masora und Septuaginta, so da® wir z. B. in den Samuelisbiichern 
nur die einzige Stelle 2. Sm 15, 24 haben, wo beide Lesarten iibereinstimmen, 
gibt zu denken. Deswegen aber eine durchgehende Redaktion anzunehmen, ist 
eine petitio principii. Alle Nachrichten iiber den Inhalt des Kastens melden 
einstimmig, daB Urkunden darin lagen. Besonders zur Zeit des Jeremia hatte 
eine solche faische Ansicht, wie H. Torczyner (248) mit Recht hervorhebt, gar 
nicht aufkommen kénnen, denn die Lade war zu Jeremias Zeiten noch da, indem 
man ja dem Propheten entgegenhielt: ,,Wir haben die Lade des Vertrages Jahwes“ 
(3, 16), genau so wie man stolz und zuversichtlich auf den Besitz des Tempels 
Jahwes verwies (7,4)?5. ,,Dann aber fallen diese Stellen fiir die Uberlieferung 
allenthalben ins Gewicht‘2*. H. Schmidt fragt mit Recht: ,,Ist es iiberhaupt 
so sehr wahrscheinlich, daB die Kreise, aus denen das Deuteronomium stammt, 
die Vorstellung von den Tafeln des Dekalogs und ihrer Aufbewahrung in der 
Lade sollten erdichtet haben? Ja, wenn irgendwo stande, daB das deutero- 


24 Siehe das Verzeichnis der Stellen bei H. Torczyner, Die Bundeslade etc. 247 f. 

25 Siehe zu dieser Auffassung von Jer 3, 16 H. Torezyner, ebenda 248. 

26 Vel. auch H. Schmidt, Mose und der Dekalog 117: ,,Weder Nm 10, 33 noch Nm 14, 44, 
noch 2 Sm 15; 24 ist das (scil. die Annabine spaterer sovereiasion shincerapae -~ apne 
H. Torczyner, a.a.O., 248. © 
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nomische Gesetzbuch selbst in der Lade gelegen habe, — das wiirde man als einen 
Gedanken deuteronomischen Geistes verstehen, aber die alten Zehngebote- 
tafeln, wo man doch gerade glauben machen wollte und so viele auch wirklich 
glaubten, man habe ein Buch des Mose gefunden? Jeder Hinweis auf die alten 
Steintafeln muBte ja den Anachronismus, der in diesem Glauben lag, zum Be- 
wuBtsein bringen. Nein, wenn jener Zeit die Zehngebotetafeln nicht eine un- 
ausléschliche historische Erinnerung gewesen wren, erfunden hatten sie sie 
nie?’.“ Gerade da ist die gewdhnlich fiir besonders spat ausgegebene Stelle 
1. Kg 8, 9 von besonderer Bedeutung, die aus dem Geiste des Deuteronomikers 
betont, daB in der Lade nichts war als nur die beiden Steintafeln, die Mose dort 
am Horeb hinterlegt hatte. Altere wie jiingere Tradition stimmen so im wesent- 
lichen iiberein. ,,Die ganze Uberlieferung aus einer Zeit, da die Lade noch im 
Tempel stand, bezeugt, daB die Lade — vgl. Jer 14, 21! — sowohl den Gottes- 
thron durch die Kapporet fiir Zion festlegte, — als durch ,,die Lade des Vertrages 
und des Zeugnisses‘‘ Zeuge des Bundes mit Gott war‘‘.2* Man beachte nur die 
beiden einander gegeniiberstehenden Termini: ’arén berith jhwh und kisse 
jhwh (Jer 3, 16 bzw. 17), die sich beide zugleich auf die Lade beziehen! 
Dann aber, wenn ,,Thron Jahwes‘‘ und ,,Lade des Vertrages‘‘ zusammen- 
gehéren und bis in die alteste Zeit zuriickgehen, diirfte darin zugleich auch ein 
Hinweis auf den Ursprung und damit der Grund fiir die iiberragende Bedeutung 
der Lade in der alten Zeit liegen: Die Lade des Vertrages weist auf den Abschlup 
des Vertrages am Sinai. Und dies l48t sich auch aus den Quellen eruieren. Wir 
haben zwar keinen Bericht iiber die Entstehung der Lade in den 4lteren Texten. 
Aber man hat schon oft darauf hingewiesen (siehe bes. Joh. Meinhold und 
Mart. Dibelius), daB es nicht gut zu glauben ist, daB bei der Bedeutung des 
Heiligtums in den alten Texten nichts iiber Ursprung und Anfertigung desselben 
enthalten gewesen sei. Man hat denn auch bereits die Stellen deutlich gemacht, 
wo der Bericht ausgefallen sein muB, namlich in Ex 32—34 bei dem Bericht iiber 
den Weggang des israelitischen Volkes vom Sinai. Tatsdchlich, wenn man 
naher zusieht, l4Bt sich trotz der Ineinanderschiebung der Quellenberichte 
J und E soviel bei beiden klar erkennen: Moses ist mit dem Volk im Begriffe, 
nach der denkbar engsten Verkettung seines Volkes mit Jahwe durch einen 
Vertrag, den Sinai zu verlassen und sich auf die gefahrvolle Wiistenwanderung 
zu begeben. Da tritt er noch einmal mit Jahwe in Unterhandlungen wegen 
des Schutzes des Volkes in der Wiiste. Nach beiden Quellenberichten®® ver- 
spricht ihm Jahwe, da® er einen Engel mitsenden wolle (Ex 32, 30—35 bzw. 
33, 1—5). Damit aber gibt sich Moses nicht zufrieden, sondern bittet, daB 


Jahwe persénlich mitgehe. Aber Jahwe gibt ihm zu verstehen, da® das nicht 
ee lies saber lah udp ie eh 
27 H. Schmidt, Mose u. der Dekalog, 117. . 
| . So mit Recht H. Torczyner, Die Bundeslade usw., 248. 
Ich nehme die Quellenscheidung vor nach den grundlegenden Ausfiihrungen von 
M. J. Lagrange, Rev. biblique 12 (1903), p. 212 ff., bes. 214 Anm. 2. 
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méglich sei, da er sonst das halsstarrige Volk vertilgen mtiBte — bei E ein 
ganz geldufiger Gedanke. Bei J (33, 17—23) bittet Moses nochmals, seine 
Herrlichkeit schauen zu diirfen, wird aber belehrt, daB er nur die Riickseite 
derselben ohne Gefahr sehen kénne. In beiden Fallen bricht der Bericht ab. 
In E wird nur noch gesagt, daB man den Goldschmuck bereit halten solle. V.7 
folgt aber dann sofort der Bericht iiber das hl. Zelt. Somit fehlt beidemale die 
Quintessenz der Erzdhlung, namlich das, was Jahwe dem Moses zugestanden hat. 
Und da wir spater die Lade als Begleitung des Volkes treffen, ist es klar, daB hier 
thre Herstellung berichtet sein mufte. Hier, kénnte man mit Jul. Wellhausen (beziig- 
lich einer anderen Stelle) sagen, ist der Ursprung der Lade mit Hdnden zu greifen®. 

Damit ist aber auch die Idee derselben nach der einen Seite mit einem Schlage 
klar. Was man zunachst wollte, war, wie aus den Verhandlungen des Mose mit 
Jahwe hervorgeht, die Vergegenwdrtigung des Fiihrergottes. Das war ja auch der 
tiefste Grund der Anfertigung des goldenen Jungstieres (Ex 32, 1 ff.) gewesen. 
Man wollte den Fihrergott bei sich haben. Vel. 32, 4: ,,Das ist dein Gott, der 
dich aus Agypten gefiihrt hat.‘ — Andererseits aber war der Sinai der Ort der 
BundesschlieBung mit Jahwe, des erhabensten und wichtigsten Momentes der 
alten Geschichte des israelitischen Volkes, ja der Grundsteinlegung des Volkes 
selbst gewesen. Was man jetzt beim Verlassen des Sinai ebenfalls brauchte, 
war ein sichtbares Unterpfand dieses grofen historischen Augenblickes, zugleich 
als stete Mahnung des Volkes an die Gnade seines Gottes. Wir wissen ja, 
wieviel Begeisterung und wieviel Kraft spater in den Kampfen um Kanaan 
und gegen die Philister gerade von der Lade ausgingen. Als Siegel des Bundes 
aber waren dem Volke in echt altorientalischer Einstellung, wo jedes Rechts- 
geschaft ohne schriftlichen Vertrag ungiiltig war (Codex Hammurapi § 128) 
und Tausende von aufgefundenen Vertragstafeln und Geschaftsurkunden 
namentlich in den Tempelarchiven uns die Wichtigkeit der schriftlichen Ur- 
kunde bestatigen, von Moses zwei sfeinerne Tafeln mit dem Urgesetze des 
Dekalog in Gottesschrift tibergeben worden**. Diese waren denn auch fiir die 


80 So unter anderem auch Joh. Meinhold, Zur Frage der Kultuszentralisation (in Well- 
hausen-Festschrift 1914), 308f., bes. 3082; H. GreBmann, Mose und seine Zeit (1913), 
230, 237, 240. Auch O. Eiffeldt, Hexateuch-Synopse (1922) postuliert an unserer Stelle fiir L 
und E und in Ex 33, 12—23 fiir J den Bericht iiber die Anfertigung der Lade (a.a.O. 54f., 57). 
— Dabei soll auf das ,,l6‘‘ in 33, 7 gar kein Gewicht gelegt werden. Zu dem Ganzen siehe 
jetzt auch Fr. Nétscher, Das Angesicht Gottes schauen nach bibl. und babyl. Auffassung 
(Wiirzburg 1924) 43 ff. Auch er stimmt im wesentlichen mit unserer Analyse obiger 
Perikope iiberein. Vgl. ebenda 47 ff.die Ausfiihrungen tiber den Terminus ,, Jahwes Angesicht“ 
in unserem Kapitel 33. Die Gleichung ,,Angesicht-Jahwes = Person Jahwes“ ist auch nach 
ihm, wie ich es schon oben 26f., gefaBt habe, sichergestellt. Dann mu8 aber eben dieses 
,Angesicht = Person Jahwes“ in Dt und Js fiir die an Lade und Zelt haftende gottl. 
Gegenwart genommen werden. Diese Stellen lassen dariiber keinen Zweifel. 

304 So erklart sich ohne weiteres das Zweitafelgesetz. Ein Bund ohne Bundesur- 
kunde ist ein altorientalisches Unding! Da®B man zur Ausfertigung der Urkunde Stein- 
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Zukunft die gottgegebene Urkunde und fir sie muBte ein tragbarer Auf- 
bewahrungsort, dem Volke jederzeit gegenwartig, gefunden werden. Darauf 
kam es vor allem an, da8 man das Unterpfand der Gottesgnade bei sich, nicht 
daB man es unbedingt vor Augen hatte. Ubrigens ist anzunehmen, daB die 
Kenntnis einer so wichtigen Urkunde jedem Volksgenossen auch sonst ermég- 
licht war. Damit erledigt sich der oft wiederholte Einwand (zum ersten Male 
von B. Stade, Geschichte des Volkes Israel 457), da& man Gesetzestafeln nicht 
in einer verschlossenen Kiste zu verbergen pflegte. Dazu will H. Torczyner, 
Die Bundeslade usw. 252f. ebenfalls nach altorientalischer Sitte (siehe Est 3, 
12—14; 8, 10—13) und auf Grund von Dt 29, 28 sogar mehrere (zwei) Gesetzes- 
exemplare annehmen®!, — Der Ort aber, wo solche Urkunden im Orient nieder- 
gelegt und Grundgesetze aufbewahrt wurden, war, wie wir heute aus dem Agyp- 
tischen, aus Babylonien in alterer und jiingerer Zeit, aus Boghazkdéi und aus Syrien 
(Paldstina) wissen, in einem Schrein (ar6n!) aus Holz, bisweilen auch aus Ton, 
zu den FiiBen der Gottheit. Fir das Agyptische vergleiche man die Beischrift 
zum 64. Kapitel des Totenbuches: ,,Dieser Spruch wurde in Schmun auf einem 
Ziegel zu den FiiBen dieses Gottes gefunden‘‘**. Medizinische Rezepte, die uns 
aus einem Papyrus der Zeit Ramses I]. bekannt sind, tragen den Zusatz: ,,Ge- 
funden auf alten Schriften in einem Kasten mit Schriftrollen unter den Fiifen 
des Anubis in Leontopolis‘*.. Jedenfalls hat man fiir gréBere Mengen Papyrus 
bisweilen auch langliche Holzkisten benutzt®4, Ebenso war in Ta‘annek in Pa- 
lastina das von E. Sellin bloBgelegte Archiv des Stadtkénigs /starwaschur, be- 


tafeln benutzte, ist wieder ein echt antiker Zug. Vgl. dazu Joh. Hehn, Die Entstehung des 
Alphabets, die neuentdeckten sinait. Inschriften und das AT. = Theologie und Glaube 13 
(1921), 93. Ja man kann sagen, wenn wir keine solche Urkunde iiberliefert hatten, miiBten 
wir sie auf Grund. unserer heutigen Kenntnis des antiken Orients postulieren. So auch 
H. Schmidt, Mose und der Dekalog, 113 u. 1132. — Dasselbe gilt auch von den anderen 
mosaischen Grundeinrichtungen: Eine Volksgriindung ohne die elementarsten biirgerlichen 
und religiésen. Gesetze (Bundesbuch!), ohne Kultuseinrichtung und Kultuspersonal ist ebenso 
altorientalisch unméglich. Man vergleiche nur die Veréffentlichungen von P. Deimel iiber das 
sumerische Tempelwesen. Zum Dekalog als mosaisches Erbe siehe jetzt die bereits mehrfach 
erwahnte Abhandlung von H. Schmidt, Mose und der Dekalog. 

81 Siehe auch H. Schmidt, Mose und der Dekalog, 116: ,,Es ist aber auch wohl denkbar, 
daB man sie (scil. die Tafeln) voll heiliger Scheu dauernd unter Verschlu8 gehalten hat. Ihr 
Wortlaut lebte im Munde der Priester, auch ohne daB sie die Schrift vor Augen hatten.“‘ — 

82 Siehe G. Réder, Urkunden zur Religion des Alten Agypten, 260. 

33 W. Wreszinski, Der groBe medizin. Papyrus des Berliner Museums (1909), Col. XV, 
ZEY UWS32; 

$4 Siehe Quibell, Ramesseum. London 1898, S.3. — Zu dem Ganzen vgl. schon Joh. 
Herrmann, Zeitschr. f. alttest. Wissensch. 28 (1908), 291 ff.; S. Euringer, Die agypt. 
u. keilinschr. Analogien zum Funde des Codex Helciae, in Bibl. Zeitschr. 1911, 230 
bis 243. 337—349; 10 (1912), S.13—26; H. GreBmann, Die Lade Jahwes u. das Aller- 
heiligste des Sal. Tempels, 42 f. — Dann die weiteren Analogien bei A. Jirku, ce 
Kommentar zum Alten Testament (1923), 184. ° 
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stehend in Tontafeln, in einer Tomkiste geborgen*®. Fiir Babylon verweise ich 
auf einen Brief, in welchem der K6énig den Adressaten auffordert, den be- 
schriebenen Zylinder, den er iibersendet, ,,im Tempel, da, wo es angemessen ist, 
zu deponieren“ (ina bit ilanime’ aSar tabu Sukun-si-ni-e-tu)%*. Im Tempel 
stand bekanntlich auch die groBe Gesetzesstele Hammurapis’?. Besonders aber 
hat sich der altorientalische Brauch durch das Hetitische glanzend bestatigt. 
In dem Vertrage des hetitischen GroBkénigs Subbiuliuma mit dem Konig 
Matiuaza von Mitanni hei&Bt es in der SchluBformel: ,,Eine Abschrift der 
Tafel soll vor dem Sonnengott der Stadt Arinna niedergelegt werden‘, 
Ebenso steht in dem Briefe des agyptischen GroBkénigs, eines Sohnes des 
Pharao Ramses II., an den Kénig von Mira: ,,Siehe die Urkunde des Eides, die 
ich [anfertigen lieB] fir den GroSkénig des Landes Chatti, meinen Bruder, ist 
niedergelegt worden zu den Fiifen des [Gottes Tesup], vor der groBen Gottheit. 
Diese [soll] Zeuge sein‘‘ (Rs 5—7) bzw. ,,Siehe die Urkunde des Eides, die 
der GroBkénig des Landes Chatti mir hat anfertigen lassen, ist niedergelegt 
worden zu den FiiBen des Gottes Re‘, vor der grofen Gottheit. Diese soll 
Zeuge sein (Rs 8—10)**. So konnte auch in unserem Falle nur das Heilig- 
tum, das die Gottheit reprdsentieren soilte, fiir die Niederlegung der Gesetzes- 
tafeln in Betracht kommen. 

Daraus erklart sich dann die eigenartige Ausstattung dieses Heiligtums mit 
den beiden Teilen, die bisweilen als selbstandige Gerate erscheinen kénnten. 
Einmal der Thron Gottes in der Kapporet als Vergegenwadrtigung des Fuhrer- 
gottes und die Ausstattung der Kapporet mit den Keruben. Gerade die 
Keruben sind, wie ich in meiner Arbeit _,,Ezechiels Vision usw.‘‘ (2! ff.) nach- 
gewiesen habe, die altorientalischen Symbole fiir die Nahe der Gottheit und 
zugleich Trager des Gottesthrones. Sie sind also auch hier am ,, Throne Jahwes‘ 
keine Fremdk6rper, die erst nachtraglich hinzugefiigt worden sind (so auch 
wieder H. Schmidt, Kerubenthron und Lade, 143 f.), sondern notwendiges Zu- 
behér desselben, wie auch die grandiose Vision des Gotteswagens mit dem Ke- 


35 F. Sellin, Tell Ta ‘annek = Denkschr. d. kais. Akad. d. Wiss. in Wien, philol.-hist. 
Klasse L, 4 (Wien 1904), 41, Fig. 40. 

36 Siehe A. T. Clay, New-babylonian letters from Erech (1919), nr. 4. — Vgl. dazu 
auch A. Ungnad, Oriental. Literaturz. 21 (1918) 72 ff.: ,,Der Gottesbrief als Form assyr. 
Kriegsberichterstattung.‘‘ 

37 Vgl. dazu den Brief in Vorderasiat. Schriftdenkmaler XVI, nr. 138 (O. Schroeder, 
Zeitschr. f. Assyriol 31, 99f.), wo ebenfalls die Rechtsprechung an den Tempel verwiesen 
wird: ,,Die (scil Bewonner der Stadt) sollen nach dem Tempel des Ea gehen und ihm im 
Tempel des Ea einen Rechtsspruch gem4B den Rechtssatzungen zuteil werden lassen.“ 
Jetzt auch angefiihrt bei A. Jirku, a.a.O., 185. 

38 Siehe Keilschrifttexte aus Boghazkéi, 1. Heft (1916), nr. 1 Rs. 35 ff. 

_ 39 Ebenda nr. 24. Die beiden Stellen jetzt auch bei A. Jirku, Altar. Komm. Z. A. T. 185. 
Einen weiteren Beleg fiir diese Sitte bei den Hetitern s. Zeitschr. d. Deutsch. Morgenl: Ges., 
Neue Folge 1 (1922) 176. 
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rubenthron bei Ezechiel Kap. 1 ersehen 1aBt4°, Andererseits ergibt sich dann auch, 
warum die steinernen Tafeln in dem Kasten zu den FiiBen der Gottheit nieder- 
gelegt wurden, bzw. warum gerade der Kasten mit den Vertragstafeln zum Trager 
der Kapporet und zum Fufschemel der auf ihr erscheinenden Gottheit geworden ist 
(zum ,,FuBschemel‘ siehe bereits I, Chr 28, 2; Ps 132, 7). Beide Teile waren 
durch ihre Bestimmung miteinander verbunden. Der Zeuge des Bundes konnte 
von hier nicht entfernt werden: Gottes Thron und Gesetzesbehalter gehdrten 
zueinander wie das Siegel zur Urkunde gehért, so daB sie denn auch als ein 
Kultgerdt verstanden und nach der ,,Lade des Vertrages“‘ benannt wurden. Der 
Ort der Entstehung aber war der Sinai. 

Selbstverstandlich ist auch, daB das Bundesdenkmal nicht ohne Analogie 
zu sein brauchte. Im Gegenteil, die Lade als Gottesthron wird ganz andere 
Bedeutung gewonnen haben, wenn der AnschluB an derartige Kultusheiligtiimer 
bei anderen Vélkern, besonders an das Agyptische Prozessionsheiligtum mit 
dem Gétterthron im Naos und den schirmenden oder ,,verhiillenden‘‘ Keruben 
gegeben war, nur da® dabei der eigenartigen israelitischen Gottesidee des un- 
sichtbaren und unabbildbaren Jahwe in dem leeren Thron Rechnung getragen 
wurde. Auch H. GreBmann gibt ja zu, wie wir bereits hervorgehoben haben, 
daB8 man, auch wenn der Gott nicht in einem Bilde thronend dargestellt 
wurde, ihn sich doch nach Art eines solchen Bildes denken konnte. 

So aufgefaBt aber ergibt sich einerseits Klarheit iiber den Ursprung und die 
Bedeutung der ,,Lade des Vertrages‘‘, andererseits wird diese Auffassung den 
verschiedenen Quellen je nach der besonderen Einstellung gerecht. Und damit 
diirfte das Alte Testament von einer der angeblich vielen ,,groBen Tduschungen 
entlastet sein. 


So apie oe hae tf yee 7 vin gaieg. 

“9 Siehe auch meine Arbeit S. 30! und H. GreBmann, Lade Jahwes, 16. Ich halte an 
meiner Ansicht, daB wir in der Kerubenvorstellung, besonders bei Ezechiel, in den Wesen 
mit vier Gesichtern (NB. nicht mit vier Képfen, wie H. Torezyner S. 244 falschlich angibt!) 
gemeinorientalisches Material haben, trotz H. Schmidt, a. a. O., 1242 fest. Ich habe auch 
dargelegt, warum gerade Ezechiel diese in der babyl. Umgebung geladufigen Bilder whit, 


ndmlich aus apologetischen Griinden. Die neueren Forschungen iiber Is 40—66 bestatigen 
das vollstandig. 
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Immanuel Kants Lebenswerk. 
Von Privatdozent D.Dr. Theodor Steinbiichel, Bonn. 


er 200. Geburtstag Immanuel Kants, den die deutsche und die auslandische 

Philosophenwelt am 22. April festlich beging, fordert zu einer Besinnung: 
iiber das Lebenswerk des einfluBreichsten Denkers der neueren abendlandischen 
Philosophie auf. Sein Lebenswerk, d. h. seine Gesamtschépfung, nicht nur, 
wie es lange Brauch war seit der Wiedererweckung Kants durch Fr. A. Lange 
und Otto Liebmann, seine Erkenntnislehre soll gewiirdigt werden. Unsere 
nach einem Ganzen der Weltansicht strebende Gegenwartsphilosophie kennt 
wieder den Systematiker Kant, dessen letzte Bemithung auf die ErschlieBung 
des Sinnes des Menschenlebens ging. Seine Erkenntnistheorie ist nur ein Stiick 
aus seiner Philosophie und, wie wir sehen werden, nicht einmal das wichtigste 
Stiick. Kant ist im Grunde Ethiker, Deuter des Lebenssinnes. Die gréBte 
Angelegenheit des Menschen ist fiir ihn, ,,zu wissen, wie er seine Stellung in 
der Schépfung gehorig erfiille und recht verstehe, was man-sein mu8, um ein 
Mensch zu sein“!. Neben der Frage nach der Moglichkeit und der Tragweite 
des Wissens stehen die anderen: ,,Was soll ich tun?“ ,,Was darf ich hoffen ?“‘ 
»,Was ist der Mensch ?““? Erst das Gesamtwerk Kants kann auf diese Fragen 
die Antwort geben. Zuvor aber gilt es, den Denkertyp des Schopfers selbst. 
zu verstehen. 


I. Das Formal-Typische in Kants Lebensarbeit. 


Mannigfache Einfliisse bestimmen Kants Entwicklungsgang. Vor ihm stand 
das gewaltige Weltgebaude, wie es in Newtons Mechanik zur klassischen Voll- 
endung gereift war. Die Anwendung mathematischer Formeln auf das Welt- 
geschehen hatte diesem eine streng gesetzmaBige Form gegeben und eine Sicher- 
heit des Erkennens gezeitigt, die in ihrer Allgemeingiiltigkeit und Notwendig- 
keit unerschiitterlich zu sein schien. Eine letzte, aus begrifflicher Notwendig- 
keit hervorgehende GewiBheit wollte auch die rationale Metaphysik der Auf- 
klarung, wie sie Christian Woljf gegeben hatte, bieten. Fiir das Dasein Gottes 
glaubte man im ontologischen Beweis eine auf logischer Allgemeingiltigkeit 
ruhende GewiSheit gefunden zu haben. Auch in die sittliche Lebensbestim- 
mung des Menschen sollte die Vernunft hineinleuchten und ein allgemein-giltiges 
Lebensziel der Selbstvervollkommnung und des gesellschaftlichen und indivi- 
duellen Wohles aus dem apriorischen Begriff der Menschennatur mit logischer 
Notwendigkeit herleiten. Aus diesem Begriffe eine natiirliche Sittlichkeit und 


1 Fragmente aus dem Nachlasse. (Bd. 50), 321. Die Zitate sind nach der Ausgabe der 
Philosophischen Bibliothek (Meiner) gegeben. Nur die Kritik der reinen Vernunft wird als 
A (erste Auflage) oder B (zweite Auflage) angefiihrt. 

2 B 833; Logik (Bd. 43), 27. 
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ein natiirliches Recht begriffsnotwendig zu begriinden, hatte am _ einfluB- 
reichsten Wolff unternommen. 

Wohl drangten sich auch andere, dem Rationalismus der Aufklérung ent- 
gegengesetzte Gedankenformen an Kant heran. Hume und Rousseau suchten 
ihn fir ihre Erkenntnislehre und Ethik zu gewinnen. Aber obgleich Hume, 
,der Geograph der menschlichen Vernunft‘', ihm ,,zuerst den dogmatischen 
Schlummer unterbrach‘‘ und den Weg vom Rationalismus zum Kritizismus 
wesentlich bahnen half’, Kant unterlag nicht seinem Einflu8. Man kann die 
Kritik der reinen Vernunft als eine Rettung der allgemeingiiltigen Naturerkennt- 
nis vor dem Humeschen Skeptizismus auffassen. Und obwohl auf der anderen 
Seite Rousseaus Persénlichkeit und Stil Kant gefangen nahm und die sittliche 
Wertung des Menschen, die Rousseau vollzog, Kant ,,zurechtbrachte“‘ — eine 
Parallele zu dem Eindruck Humes auf Kant —, so sah er in dem Franzosen doch 
nicht den Individualisten der Willkiir und der sittlichen Ungebundenheit, sondern 
setzte ihn Newton an die Seite, weil er, wie Newton das Gesetz der 4uferen 
Natur, ,,die tief verborgene Natur des Menschen und das versteckte Gesetz‘“ in 
ihm fand4. 

So bleibt Kants Interesse stets dem Allgemeingiiltigen, dem Gesetzlichen 
in Denken und Wollen zugewandt, darin der Aufklarung treu. Dieses Gesetz- 
maBige nachzuweisen auf allen Gebieten der Geistesschépfung, ist das Thema 
der drei Kritiken geworden®. Die Vernunft in sich zur Herrschaft zu bringen, 
dem Vernunftgesetz zu folgen gegeniiber jeder dsthetischen Stimmung des 
Augenblickes, jeder klugen Uberlegung des jeweiligen Nutzens, jeder triebhaften 
Neigung voriibergehender Erregung muf daher die sittliche Forderung des dem 
Allgemeingiiltigen gedffneten Denkers werden. In seiner wissenschaftlichen 
Geisteseinstellung aber muBte sich aus dieser letzten Absicht heraus eine starke 
Abneigung geltend machen gegen alle Uberschwanglichkeit mystisch-theologischer 
,, !rdume eines Geistersehers‘‘, ebenso wie allem Genieiiberschwang bloB gefiihls- 
maBiger Intuition und Ergreifung der Wahrheit gegeniiber. Darum die vor- 
sichtige Abgrenzung Kants gegen Malebranches Ontologismus. Lieber bei der 
,MittelmaBigkeit verbleiben, als auf die hohe See mystischer Erschauungen 
sich hinauszuwagen®! So sehr Kant die Intuition und Inspiration des kiinstle- 
rischen Genies zu schatzen weif, so ,,lacherlich‘‘, ja gauklerhaft findet er es, 
»in Sachen der sorgfaltigsten Vernunftuntersuchungen wie ein Genie‘ reden zu 
wollen. Kiinstler und Denker unterscheidet Kant scharf, ohne indes jenen in 


3 B 788; Prolegomena (B. 40), 7. 
4 Fragmente, 315 ff. 


5 Dies habe ich in meiner Abhandlung ,,Das Wahrheitsproblem bei Kant“ eingehend 
dargelegt. Festgabe zum 60. Geburtstage Cl. Baeumkers, Miinster 1913, 393 ff. 


§ Uber die Form und die Prinzipien der Sinnen- und der Verstandeswelt (Dissertation 
1770) (Bd. 46b), 120. Traume eines Geistersehers (Bd. 46 b), 44. 
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der Bewertung herabzusetzen’. Er ist zu sehr Rationalist, um auch im Philo- 
sophen den Kiinstler und die vorrationale Ahnung wiirdigen zu kénnen, zu sehr 
Analytiker und Kritiker, um im Aufbau des Systems das architektonische Genie 
wirksam zu sehen. Der deutsche Idealismus sowohl wie Schopenhauers Vo- 
luntarismus sehen hier tiefer. Aber immerhin lebt auch in dem scheinbar so 
niichternen Vernunftkritiker ein starkes Gefiihl, wie es namentlich hinter der 
Ethik des so oft als Rigorist Befehdeten steht. Vor der ,,Gré8e und Erhaben- 
heit der inneren Anlage in der Menschheit‘ hat dieser so stark fiir das Ethische 
begabte Philosoph staunend gestanden, ,,jeder Mensch zittert beim Anhoren ihrer 
(d. i. der Pflicht) ehernen Stimme.‘‘ Die niichterne Vernunftkritik erhebt sich 
zur schwungvollen Apotheose, wenn sie von der ,,Verehrung‘‘ des Pflichtge- 
botes spricht. Und des verstandesklaren Denkers Gemiit beugt sich in Be- 
wunderung und Ehrfurcht vor dem bestirnten Himmel wie vor dem moralischen 
Gesetz. Das Gefiihl des Erhabenen ergreift ihn vor dem Ernst des Sittlichen 
so sehr, daB er weder ,,Bilder“‘ noch ,,kindischen Apparat‘ notwendig hat, um 
das hehre Motiv reiner Pflichterfiillung zu starken. Auch die Pflichthandlung 
als solche erscheint ihm dsthetisch, erhaben und schén®. Aber es ist das Nach- 
denken und die Einsicht, die das Gefiihl erst bewirken, und dieses ist ein ,,aus 
Ideen erzeugtes Gefithl*®. Bei aller Anerkennung des Emotionalen gerade im 
Bereich des sittlichen Lebens will also Kant das Denken in der Begriindung 
der Wissenschaft vom Sittlichen als Erkenntnisquelle gewahrt wissen, wie er 
auch dem vernunftgeleiteten Willen und seinem Vernunftgebot der Pflicht allein 
sittlichen Motivwert zuspricht. 

So bleibt Kant der Typ des Denkers, der sich an sein Problem hingibt, es 
nach rein sachlichen Gesichtspunkten zu lésen sucht und nicht ruht, bis er in 
Begriffen dieses Sachliche in allgemeingiiltiger Form gefa8t hat. Darin ist er 
der gro£te und typische Vertreter der Aufklaérung. Das Persénliche tritt in 
seinem Leben mehr und mehr zuriick, und die Bewegtheit dieses Lebens ist die 
innere des geistigen Wachsens an seinen Fragestellungen. Diese Hingabe an 
die Sache aber setzt einen Arbeitswillen voraus, der in stahlerner Energie von 
Lésung zu Lésung drangt. Denn nicht in genialen Intuitionen eréffnen sich 
Kant die Erkenntnisse, sondern in angestrengtem Denken durch Jahre tiefen 
Schweigens. Der harte Stil der Kritiken, der nichts mehr von der Eleganz und 
der Satire des jungen Magisters verrat, allein bezeugt, wie die eherne Willens- 


? Kritik der Urteilskraft (Bd. 39), § 46, S. 160 ff. Vgl. auch Kants Ablehnung der 
,affektierten Gefiihlsschwarmerei‘ Jacobis (Brief an M. Herz vom 4. April 1786 [Bd. 50], 
431) und die spatere Auseinandersetzung mit Goethes Schwager Joh. Georg Schlosser, der 
dem antikritizistischen Kreis der Hamann, Herder und Jacobi nahestand. (Von einem neuer- 
dings erhobenen vornehmen Ton in der Philosophie. [Bd. 46 d], 9 ff.) 

8 Vgl. Vornehmer Ton 19; Kritik der prakt. Vernunft (Bd. 38), 100f.; 205; Kr. d. Urt. 
§ 29 S. 114, 122. 

® Vornehmer Ton 20. 
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ethik Kants auch sein eigenes Schaffen beherrschte und es ganz in den Dienst 
der Vernunft aufgehen lieB. 
II. Die Grundlegung. 

Der Aktivismus einer im Dienste des Denkens aufgehenden Willensarbeit 
ist Kants grundlegende Charaktereigenschaft. Aber mehr: nur die aktive Ge- 
staltung der Gegenstande durch das BewuBtsein erzeugt die Erkenntnis fiir 
Kant. Geistesgeschichtlich durch Jahrhunderte vorbereitet*, hat dieser Typ 
des Philosophierens in Kant seine letzte Reife gezeitigt. Es ist die Wendung 
zum Subjekt, die Kant geistesgeschichtlich seinen Ort anweist. Kant ist ein 
Ende: die kopernikanische Drehung?!, nach der die Gegenstande sich nach dem 
Denken richten, nicht aristotelisch das Denken sich am Gegenstand erprobt, ist 
der Abschlu8 jener Philosophenreihe, die vom BewuB8tsein zum Sein schreitet. 
Aber Kant bedeutet auch einen Anfang: von ihm aus wird erst der Idealismus 
verstandlich, der aus der ,,intellektuellen Anschauung“ die Welt und ihre Ge- 
setzlichkeit in Natur und Kultur erfassen will. Das ,,Bewu8tsein‘‘ aber, von 
dem Kant ausgeht, ist nicht das religidse Augustins, das in sich selbst die ,, Woh- 
nung‘‘ der Wahrheit und Gewifheit findet, nicht das psychologische BewuBtsein 
des denkenden Ichs, das fiir Descartes der archimedische Punkt aller Klarheit 
und GewiBheit wurde, noch endlich jenes empirische BewuBtsein, das Locke 
und Hume zergliederten, um von seinen Eindriicken und Vorstellungen her den 
Ausgangspunkt der Erkenntnis zu finden. Wenn Kant sich psychologischer 
Ausdriicke fiir die Kennzeichnung dieses BewuBtseins bedient, wenn er vom 
,,Gemiite“, seiner ,,ordnenden Form“ und seinem ,,Vermégen“ redet, wenn er 
in der Inauguraldissertation die obersten Prinzipien des reinen Verstandesge- 
brauches nicht als angeborene, doch als erworbene Begriffe faBt™, so liegt hier 
zwar der Grund fiir die spatere psychologische und anthropologische Deutung 
seiner Erkenntnislehre, aber es entscheidet nicht iiber den Sinn der Kantschen 
Fragestellung. Denn diese ist nicht eine psychologische nach dem Werden, 
sondern die logische nach der allgemeinen und notwendigen Geltung unserer 
gegenstandlichen Erkenntnis. Kants ,,BewuBtsein‘‘ meint das logische Denken 
und seinen Geltungsanspruch, das ,,transzendentale“ oder das ,,BewuBtsein 
iiberhaupt‘, Denn nicht nur wird so allein die gesamte geschichtliche Ent- 
wicklung des Erkenntnisproblems in Kants Denken selbst verstandlich!4, nicht - 
nur stellt die Vernunftkritik von Anfang an die Frage nach dem logischen Er- 
kenntniswert in den Vordergrund*®, sondern so allein wird auch Kants Be- 


10 Vgl. Heinz Heimsoeth, Die sechs groBen Themen der abendlandischen Metaphysik und 
der Ausgang des Mittelalters, Berlin 1922, 124 ff. 

Re By Ab 

22 Vgl. B1, 34; Form und Prinzipien, 100. 

13 Proleg. § 20, S.58; § 22, S.63; § 30, S. 73. 

a Sis Ernst Cassirer, Kants Leben und Lehre, Berlin 1918, 107 ff. 
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kampfung des Humeschen psychologistischen Skeptizismus** sinnvoll, dem gegen- 
iiber er fiir die-,,Objektivitat‘‘ des Erkennens eintritt. 

~ Kant war immer davon iiberzeugt, daB Mathematik und Naturwissenschaft 
wirkliche, gegenstandliche Erkenntnis bieten. Seine Frage lautet weder: Ist 
Erkennen iiberhaupt méglich?, noch: Welche Prozesse spielen sich psychisch 
beim Erkennen ab?, sondern einzig: Wie kommt es zu der allgemeingiiltigen 
Wahrheit dieses gegenstandlichen Erkennens? Dabei war Kant ein Doppeltes 
von vornherein klar: Mathematische und naturwissenschaftliche Erkenntnis er- 
weitert unser Wissen, es besteht nicht nur in einem Auflésen bekannter Begriffe, 
wie es in analytischen Urteilen vollzogen wird. Was sie aussagen, gilt ferner von 
den Gegenstanden der Erfahrung selbst, und doch haben diese Aussagen nicht 
die zufallige Geltung von Wahrnehmungsurteilen, sondern eine aus der Erfahrung 
nicht zu schépfende notwendige und allgemeine, eine ,,apriorische‘‘. So bieten 
diese Wissenschaften erweiternde (synthetische) und allgemeingiiltige (aprio- 
rische) Erkenntnisse in der Form des gegenstandsbestimmenden Urteils, in dem 
allein fiir Kant Erkenntnis sich vollzieht. So lautet also die Frage: Wie sind 
solche synthetischen Urteile apriori méglich? Oder: Wie ist es logisch méglich, 
da8 gegenstandliche Erkenntnis notwendiger und allgemeingiiltiger Art vor- 
handen ist, die doch nicht auf immer zu erneuernder Wahrnehmung beruht, 
sondern zwar mit der Erfahrung anfangt und in aller Erfahrung gilt, doch 
nicht aus ihr entspringt? Die Beantwortung dieser Frage fiihrt Kant zu einer 
neuen Theorie der Erfahrung und ihres Gegenstandes. 

Das erste, was Kant gegeniiber dem englischen Empirismus zeigte, war der 
Gegenstandscharakter des Erkennens. Lange vor Erscheinen der Vernunft- 
kritik war ihm dieses Problem aufgegangen: ,,Ich frug mich namlich selbst: Auf 
welchem Grunde beruht die Beziehung desjenigen, was man in uns Vorstellung 
nennt, auf den Gegenstand ?“‘ Und wie kommt es, daf ,,mein Verstand ganzlich 
apriori sich selbst Begriffe von Dingen bilden soll, mit denen notwendig die 
Sachen einstimmen sollen, wie er reale Grundsdtze iiber ihre Moglichkeit ent- 
werfen soll, mit denen die Erfahrung getreu iibereinstimmen soll, und die doch 
von ihr unabhangig sind ?‘!? Hier steht Kant vor dem Grundproblem seiner 
Erkenntnistheorie. Die hier aufgeworfenen Fragen lésen sich nur, wenn der 
Gegenstand nicht ein urspriinglich Gegebenes ist, aus dem jedesmal wieder der 
Sachverhalt abgelesen werden muf8, sondern wenn es Gegenstande nur gibt auf 
Grund einer synthetischen Bildung dieser Gegenstande durch das erkennende 
Subjekt, in dessen Anschauen und Urteilen. So werden die Gegenstande mathe- 
matischer Erkenntnis méglich dadurch, da die fiir die Mathematik notwendige 
Raum- und Zeitanschauung vdllig apriori, unabhangig von der Erfahrung ist, 
daher in aller Erfahrung angetroffen wird, eine notwendige Voraussetzung fiir 


16 Vel. besonders B 792 ff. 
17 Brief an Marcus Herz vom 21. Februar 1772, 403, 405. 
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sie bildet und deshalb fiir jede mathematische Erkenntnis gilt. Wir ordnen in 
der Anschauung alles sinnlich gegebene Material, das Kant an sich chaotisch 
denkt, zur Einheit in Raum und Zeit und kénnen es nur in dieser Ordnung an- 
schauen. Wir denken ebenso die Gegenstande der Natur und ihre Verknipfung 
in Begriffen, die den verschiedenen Formen unserer Urteile zugrunde liegen, und 
die das Mannigfaltige der sinnlichen Data zur Einheit des Gegenstandes zu- 
sammenschlieBen. Darum gelten diese ,,Stammbegriffe“ von jedem im Urteil 
erfag8ten Gegenstand der Natur. Von ihr ist also eine allgemeingiiltige Wissen- 
schaft nur deshalb méglich, weil ihre Gegenstande die Formung notwendig auf- 
weisen, die das Denken ihnen gegeben hat. So ist der ,,Gegenstand“ fiir Kant 
immer schon der vom BewuBtsein konstruierte Gegenstand und die ,,Erfahrung“ 
immer schon die geordnete Welt unserer mathematischen und naturwissenschaft- 
lichen Erkenntnis. Wir erkennen also von den Dingen apriori nur das, was 
wir selbst in sie legen?®. 

Auferhalb unseres Erkennens bleibt uns der Gegenstand verschlossen. Es 
gibt eine gegenstandlich-giiltige Welt nur innerhalb der Formen der Anschauung 
und des Denkens. Eine Welt an sich, auferhalb dieser Formen bleibt uns unbe- 
kannt, wir kennen nur die Welt der ,,Erscheinungen“®. Deren Inbegriff aber 
ist die Natur, die demnach identisch ist mit den Regeln, unter denen alle Er- 
scheinungen stehen miissen?°. Dieser Natur als der Welt der von uns gebildeten 
Erscheinungen schreiben wir in der Bildung ihrer Gegenstande und deren gesetz- 
maBiger Verkniipfung die Gesetze vor?1. Nicht was das Wesen der Dinge ist, 
kann die Naturwissenschaft ausmachen, sie kann, wie es das mechanische Welt- 
bild des achtzehnten Jahrhunderts zeigte, nur die gesetzmaBige Verkniipfung 
der Naturerscheinungen in Raum und Zeit feststellen. Kant zeigte ihr, wie 
sie das logisch kénne, zeigte ihr zugleich die Tragweite ihrer Erkenntnis: sie 
erfaBt und bestimmt nur eine Erscheinungswelt, die sowohl den Gegensatz zu 
einer Welt von Dingen an sich?? als auch den Umfang der Welt der Erkenntnis 
als der Gegenstande mdglicher Erfahrung bedeutet?®. Erkennen ist aber fiir 
Kant mit allgemeingiiltiger Wissenschaft identisch und diese wieder mit Mathe- 
matik und mathematischer Naturwissenschaft. Ein Wissen gibt es also nur 
in deren Bereich. 

Dennoch bleibt bei Kant der vieldeutige Begriff eines Dinges an sich be- 
stehen, das doch nicht ,,erfahren“, ,,erkannt‘‘, ,,gewuBt werden kann. Soweit 
es jene Realitat bedeutet, die unsere Sinnlichkeit ,,affiziert‘‘, und der gegeniiber 
diese ,,rezeptiv“ sich verhalt, entspringt es einer realistischen Theorie der Wahr- 


18 B XVIII. 

19 Vel. Proleg. § 19, S.55f.; B. 194 ff., 242 f. 

20°B 163; A 126f.: Kr. -d. Urt Eint., 16. 

*! Proleg. § 36 S.82; vgl. A 126f.; Kr. d. Urt. Einl., S. 10. 
22 Z. B. B59 ff. 

23 B 298. 
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heit, die beibehalten wurde, ,,blo8 damit wir etwas haben, was der Sinnlichkeit 
als einer Rezeptivitat entspricht‘*4. Ausschlaggebend war dabei fiir Kant die 
Furcht vor dem ,,dogmatischen“ Idealismus Berkeleys, der ,,die Dinge im Raum 
fiir bloBe Einbildungen erklart‘‘. [hm stellt Kant seinen ,,transzendentalen‘: oder 
»formalen“ Idealismus gegeniiber, der nur die Form der Gegenstandswelt aus dem 
BewuBtsein stammen 1a8t. Er fiihrt zum Phanomenalismus, der ein Ding an 
sich beibehalt, aber alle Gegenstande méglicher Erfahrung nur als Erschei- 
nungen gelten laft, d.i. als ,,bloBe Vorstellungen, die so, wie sie vorgestellt werden, 
als Wesen oder Reihen von Veranderungen auBer unseren Gedanken keine an 
sich gegriindete Existenz haben‘®®, Doch dieser Ding - an - sich - Begriff hat bei 
Kant auch eine andere, blo8 erkenntniskritische Bedeutung. Dann ist er ein 
»,Grenzbegriff**, der die Begrenztheit des Erkennens durch die Gegenstande 
der wissenschaftlichen Erfahrung einpragen, aber iiber Wesen und Bedeutung 
von Dingen an sich nichts ausmachen will. Positiv will dieser Grenzbegriff die 
grundlegende Meinung Kants ausdriicken, da& das Objekt nur Objekt fiir ein 
Subjekt ist, da® aber auch das Subjekt nur Subjekt ist, wenn es als objekt- 
bildende Spontaneitat begriffen wird. Denn der Gegenstand der Erscheinung 
ist immer der Gegenstand fiir ein Subjekt, und die Funktion des Subjektes ist die 
einen ,,Gegenstand“ erst bildende, anschauende und urteilende Formung. End- 
lich erhalt das Ding an sich eine dritte Bedeutung, wenn Kant es als ,,regulative 
Idee“, als nie geléste, doch stets zu lésende Aufgabe faBt, die die Vernunft zum 
Unbedingten, zu einem letzten Einheitsgrunde, zur Seele, zur Welttotalitat und 
zu Gott streben heiBt, ein Ziel, das als Erkenntnisziel dem innerhalb aller Er- 
fahrung stets auf Bedingtes stoBenden Verstand zu erreichen versagt bleibt?’. 
So zeigt sich der Aufbau der Vernunftkritik deutlich: von der Anschauung zum 
Begriff, vom Begriff zur Idee; von der Sinnlichkeit zum Verstande, vom Ver- 
stande zur Vernunft. Immer ist es ein vereinheitlichendes, ordnendes Prinzip, 
das als apriorische Formgebung durch das Subjekt sich betatigt: das ,,Chaos“ 
der Empfindungen erhalt seine Ordnung in Raum und Zeit, das Mannigfaltige 
der Anschauung wird zum Gegenstand vereinheitlicht in den Kategorien, das 
Nebeneinander der Gegenstande wird zur systematischen Einheit wenigstens 
zusammengedacht, wenn auch nicht als Einheit erkannt in den transzendentalen 
Ideen. 

Positiv ist das Ergebnis der Vernunftkritik fiir die mathematische und natur- 
wissenschaftliche Erkenntnis: Kant begriindet ihre Methoden und rechtfertigt 
so ihren Anspruch auf Allgemeingiiltigkeit und Notwendigkeit. Negativ ist 
das Ergebnis fiir die bisherige rationale Begriffsmetaphysik: ihr fehlt die An- 
schauung, sie wendet die Begriffe des Verstandes iiber den Erfahrungsbereich 


24 B 522. 

25 B 274 ff., 518 ff., A 367 ff. 

2% B311f., 342 ff. 

27 Vel. B 344; 670 ff.; Kr. d. Urt. §§ 75—77, S. 262 ff. 
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-hinaus an, fiir dessen Ermoglichung sie doch einzig Bedeutung haben, sie fihrt 
zu Widerspriichen, sie gibt keine Erkenntnis, weil sie keine Erfahrung begriindet. 
‘Die ,,weitere Ausdehnung der Begriffe tiber unsere sinnliche Anschauung hinaus 
hilft uns aber zu nichts‘?8. Wie Kant auf dem Ding an sich als affizierender 
‘Realitat beharrte entgegen dem schon von Jacobi empfundenen Widerspruch 
in diesem Versuche, entgegen auch Maimons Verwerfung dieses Begriffes und 
Fichtes Bemiihen, auch die Inhalte der Erkenntnis aus einem iiberindividuellen 
,, Ich‘ abzuleiten, so war er ein Gegner der vom deutschen Idealismus zum Grund- 
begriff erhobenen intellektualen Anschauung, der schépferischen, Gegenstande 
bildenden Intuition. Unser Verstand kann ,,nur denken und muf§ in den Sinnen 
die Anschauung suchen.‘ Nur einem géttlichen Verstande kann die schépfe- 
rische Hervorbringung der Gegenstaénde durch blo&e Vorstellung eignen. Der 
Idealismus setzte deshalb auch diese héchste Form menschlicher Erkenntnis, die 
intellektuale Anschauung, mit der. géttlichen Selbsterkenntnis in eins: den 
intellectus archetypus, den géttlichen Verstand, trennte er nicht mehr von dem 
von Kant dem Menschen zugesprochenen intellectus ectypus, der diskursiv nur 
auf dem Wege iiber die sinnliche Anschauung zur Erkenntnis gelangen kann??. 
Der gottliche Verstand mu8 Kant ein ,,problematischer“‘ Begriff bleiben®°. Ein 
solcher Verstand wiirde das Ganze der Welt als einen einheitlichen Mechanismus 
erfassen, ,,unser‘‘ Verstand ist dazu nicht imstande. Er mu8 den Organismus 
sowohl wie die Natur als Ganzes in seiner reflektierenden Urteilskraft betrachten, 
als ob Teleologie in ihr wirksam ware, und er kann niemals hoffen, ,,da8 noch 
etwa dereinst ein Newton aufstehen kénne, der auch nur die Erzeugung eines 
Grashalmes nach Naturgesetzen, die keine Absicht geordnet hat, begreiflich 
machen werde; sondern man muB diese Einsicht den Menschen schlechterdings 
absprechen**“, So ist auch die Zweckbetrachtung nicht konstitutiv, gegen- 
standsbedingend, der Zweck zahlt nicht zu den gegenstandschaffenden Kate- 
gorien, ebensowenig wie die Vernunftidee. Aber aus ihrer eigenen Organisation 
heraus drangt die Vernunft zur Zweckbetrachtung und zuletzt zum Abschlu8 
der Teleologie in einer Theologie. Aber beweisend fiir die Existenz einer héchsten, 
intelligenten, die Welt absichtsvoll leitenden Ursache ist ,,am Ende auch die 
allervollstandigste Teleologie‘ keineswegs, auch hier hat die Gottesidee nur die 
regulative Bedeutung einer Als-ob-Betrachtung®?. So wird schlieBlich auch die 
géttliche Vernunft zu einem Grenzbegriff, der das Eingeschranktsein unseres Ver- 
Standes als eines auf die sinnliche Anschauung angewiesenen und deren Stoff 
Cv pat abihasapiolt fuse dies] ete tA Shei iy see roNere” 
8 B 148. . 


*° Vgl. B 135, 138f., 145; Kr. d. Urt. §§ 76 und 77; Brief an M. Herz vom 21. Febr. 
1772, 404, 
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logisch gestaltenden Denkens zeigen soll, eine zwar ,,unentbehriiche Vernunft- 
idee, aber ein fiir den menschlichen Verstand unerreichbarer Begriff‘. 


III. Das Ziel. 


Kants Erkenntniskritik ist jedoch nur ein Teil im Ganzen seiner Philosophie, 
sie dient nur als Grundlegung: die Vernunftkritik bahnt den Weg zur Ethik und 
durch sie zur Welt des Ubersinnlichen. Die reine theoretische Vernunft macht 
der praktischen den Weg frei. Ist jene Theorie des Wissens, so ist damit gesagt, 
da Wissenschaft nicht das letzte Wort haben kann iiber den Sinn der Welt und 
des Lebens, da8 der Verstand letzte Wahrheit nicht geben kann. Uber dem 
der Wissenschaft einzig zuganglichen Bedingten erhebt sich ein Unbedingtes, 
‘das denkbar, nicht in seiner Gegenstandlichkeit begrifflich erkennbar ist®4. Doch 
erhebt es sich nicht blof gleichsam als seine Fortsetzung iiber die empirische 
Welt, es ist auch ihr letzter Sinn, die Natur mu schlieBlich dem Geiste dienen 
und das Wissen seinen Primat einem anderen abtreten, dem Wollen, d. h. fiir 
Kant der sittlichen Vernunft. Die Ethik ist das Herzstiick der Kantischen 
Philosophie, denn in ihr erfiillt sich Kants letzte Sehnsucht und sein tiefstes 
Denkmotiv, ,,zum Glauben Platz zu bekommen‘‘. Um des Glaubens, d. i. des 
praktischen Vernunftglaubens willen an die von der Aufklarung itberkommenen 
UOberzeugungen von Gott, Freiheit und Unsterblichkeit mu8te er ,,das Wissen 
aufheben“. Das also ist die positive Seite der Kantschen Grenzsetzung, der von 
ihm vollzogenen Einschrankung der Erkenntnis, das Ziel seiner Philosophie. 
Sie gibt der Wissenschaft das ihrige, aber auch dem Glauben das seine. Sie 
deckt den pseudowissenschaftlichen Charakter der die Grenzen der Erfahrung, 
der wissenschaftlichen Erkenntnis iiberschreitenden Metaphysik auf, die den 
Glauben ,,beweisen‘‘ will, aber auch den Unglauben vielfach hat ,,beweisen“ 
wollen. Der Mangei an Kritik der Erkenntnis ist ,,die wahre Quelle alles der 
Moralitat widerstreitenden Unglaubens, der jederzeit gar sehr dogmatisch ist‘. 

Der Allzermalmer, den schon Moses Mendelssohn in ihm sah, ist Kant also 
nicht gewesen. Die unter dem Eindruck der positivistischen Naturwissenschaft 
entstandene neukantianische Philosophie des vorigen Jahrhunderts hat uns nur 
ein unvollstandiges Kantbild entworfen und das Letzte und Aufbauende in Kant 
nicht erfa8t. Unsere auf Weltanschauung gerichtete Gegenwartsphilosophie 
hat fiir den ganzen Kant wieder Verstandnis gewonnen und lernt die letzten 
ethischen Bestimmungs- und Gestaltungsgriinde seiner Person und seines aus 


33 Kr. d. Urt., § 76 268 f.; vgl. bes. § 91, 340; B 342. Im Gegensatz zu Kant faBte der 
deutsche Idealismus den géttlichen Verstand als metaphysische Realitat, aus der die reale 
Welt als aus ihrem idealen Urgrunde (pantheistisch) hervorgeht. Vgl. als vollendetsten Aus- 
druck : Hegel, Grundlinien der Philosophie des Rechts (Ausg. Lasson), 13 ff. 

34 Uber diesen fiir Kants Verstandnis wesentlichen Unterschied von Denken und Er- 
kennen: B XXVI, 146, 165, 267. 
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dieser Person und ihrem ZeitbewuBtsein geborenen Philosophierens wieder ver- 
stehen**. 

In die Kritik der reinen Vernunft bricht das Willensmotiv offen an der Stelle 
ein, wo Kant die Ideen als ein Sollen, als die Aufgabe einer immer weiter dringen- 
den logischen Gestaltung der Wirklichkeit, eines nie sich vollendenden Vor- 
stoBes zum Unbedingten und Ganzen faBt®?. Erreicht der Verstand als erkennen- 
der sein Ziel nie, so erreicht es die Vernunft als praktische, d. h. als sittlicher 
Wille. Sie dringt zum Ubersinnlichen in uns: zu der auf der Freiheit aufbauenden 
Autonomie und Autarkie, mit der wir der Tugend zum Siege tiber die Sinnlich- 
keit verhelfen, zum Ubersinnlichen iiber uns: zu Gott, der Sittlichkeit und Selig- 
keit verbinden kann und wird, zum Ubersinnlichen nach uns: zur Unsterblich- 
keit, die Kant mit der Aufklarung (Lessing) zum Zwecke steten moralischen 
Fortschrittes fordert?®. 

,,Forderungen“, ,,Postulate‘* des sittlichen Vernunftwillens sind diese tiber- 
sinnlichen Ideen, keine Erweiterung unserer theoretischen Erkenntnisse, dem- 
nach nicht Bestandteile einer doch wieder aufgegriffenen rationalen Verstandes- 
metaphysik®®. Der Gottesbegriff etwa gehért nicht in die Naturwissenschaft, 
sondern in die Moral*®. Ich erkenne Gottes Dasein nicht deshalb an, weil ich den 
Bestand der sittlichen Welt nur aus ihm herleiten kénnte, sondern ich glaube 
an Gott, weil ich an den Sinn des Sittlichen glaube, das die Idee des héchsten 
Gutes in sich birgt, die Vereinigung von Sittlichkeit und Seligkeit, die sinnlos 
wiirde, wenn es keinen sie verwirklichenden Gott gabe. Ich glaube an Freiheit 
und Unsterblichkeit, weil nur so das sittliche Gebot befolgt und restlos erfiillt 
werden kann, weil es ohne sie eine sinnlose Forderung enthielte. Wer aber an 
dieses sittliche Gebot glaubt, das selbst ein ,,Factum“ der reinen Vernunft ist*}, 
der ist ,,hinreichend versichert“, ,,gendtigt, eben dadurch auch berechtigt“, die 
»heimliche Eréffnung einer intelligiblen Welt‘‘, die die sittliche Vernunft bietet, 


36 E, Cassirer, a. a. O. 81, 94 ff., 231, 247, 435, 442, hat auf das Vorwiegen des ethischen 
Interesses und seines Einflusses auf die Gestaltung auch des theoretischen Denkens Kants 
in allen Perioden seines Philosophierens hingewiesen. Vor allem aber hat R. Kroner schon 
in seinem Aufsatz iiber Bergson (Logos I, 1910—11, 138), dann in seinem Buche ,,Kants 
Weltanschauung“, Tiibingen 1914, und neuestens in seinem ,,Von Kant bis Hegel“, 
Tiibingen 1921, I, 152 ff. das Willensmotiv als Grundmotiv Kants erfaBt, damit die Altere 
Darstellung Windelbands, Die Geschichte der neueren Philosophie, II, Lpzg.® 1911, aufgreifend 
und vertiefend. Vgl. auch Cl. Baeumker, Immanuel Kant. Hochland I, 1, 1904, 583f.; 
A. Goedeckemeyer, Kants Lebensanschauung in ihren Grundziigen, Berlin 1921; Br. Bauch, 
Immanuel Kant, Berlin und Leipzig 1921, 300 ff.; H. Heimsoeth, a. a. O., 322 ff. 

37 Vgl. Kroner, Kants Weltanschauung, 60 ff.; Von Kant bis Hegel I, 122. 

38 So Kant in der Preisschrift: ,,Welches sind die wirklichen Fortschritte, die die Meta- 
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als Wirklichkeit hinzunehmen. So tragen die Ideen das Merkmal einer zwar 
subjektiven, aber doch wahren und unbedingten Vernunftnotwendigkeit®: die 
Freiheit erhalt so ihre ,,Sicherung“, ihre ,,objektive und, obgleich nur praktische, 
dennoch unbezweifelbare Realitat‘‘4*, Gottes Dasein ist in der sittlichen Ver- 
nunftidee vom héchsten Gute ,,hinreichend gesichert‘‘44, die Unsterblichkeit er- 
fahrt mit der Tatsache der Freiheit und der Existenz Gottes ,,einen in praktischer 
Absicht giiltigen Beweisgrund“. Und diese praktische Absicht ist auch ,,die 
einzige, deren die Religion bedarf‘‘*. 

Man mu8, um den Ernst und die Gewifheit dieses Vernunftglaubens, der 
eine ,,vor der scharfsten Vernunft gerechtfertigte Sprache‘ fiihren darf**, wirk- 
lich zu wiirdigen, auch hier Kants Bemiihen verstehen, auch die sittliche Welt 
dem Bereich einer bloB individuellen Meinung zu entziehen. Der ,,Subjektivis- 
mus“ Kants ist hier wie in der Erkenntnislehre nicht ein individueller, sondern 
der des BewuBtseins iiberhaupt, der Vernunft als solcher. Mit der modernen 
Erlebnispsychologie berithrt sich Kant an keinem Punkte. Es ist die ideale 
GesetzmaBigkeit und Struktur des Geistes selbst, auf die er die Allgemein- 
giltigkeit der Erkenntnis wie der Sittlichkeit begriindet. Weil Vernunjtideen, 
darum haben die sittlichen Postulate ihre Gewi8heit, nicht eine solche der Ver- 
standeserkenntnis, denn es fehlt ihnen das Material der Anschauung, sie ge- 
héren nicht in die erkennbare Welt der Natur, doch in eine solche des sittlichen 
‘Glaubens, der seinen eigenen in der Vernunft wurzelnden Gewifheitsbereich hat. 
Wenn der rechtschaffene Mensch auf ein ,,Ich will‘‘ seinen Glauben begriindet, 
so ist diese Begriindung nicht ein subjektiv-persénliches Belieben, sondern sie 
wurzelt in dem ,,Ich soll‘ des sittlichen Gebotes, das jedem Vernunftwesen sein 
,,Du sollst‘‘ zuruft*?. Und wenn man auch nie zu der Erkenntnis kommt: ,,Es 
ist moralisch gewiB, daB ein Gott sei‘, sondern immer nur zu dem Glauben: ,,Ich 
bin moralisch gewiB“, so ist doch ,,der Glaube an einen Gott und eine andere 
Welt mit meiner moralischen Gesinnung so verwebt, daB, so wenig ich Gefahr 
laufe, die letztere einzubiiBen, ebenso wenig besorge ich, daB mir der erstere 
jemals entrissen werden konnte‘‘®, 

So stark ist der Glaube Kants, so gewiB dessen im sittlichen Bewuftsein 
wurzelnde Wahrheit. Deren Kriterium ist ja fiir Kant nie das Sosein des 
Gegenstandes, sondern die Allgemeingiiltigkeit und Notwendigkeit des Ge- 
dachten. Und diese eignet dem wissenschaftlichen Erkennen ebenso wie dem 
sittlichen Vernunftglauben. Es ist ,,immer nur eine und dieselbe Vernunft‘“49, 


42 Vel. Kr. d. pr. V. 171 ff.; 121; 13 Anm.; 70 ff.; 5f., 7 u. 6. 
43 Kr.d. pr. V. 64; vgl. 135. 
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die als theoretische und praktische sich betatigt. Wenn sie als theoretische den 
,spekulativen Frevel‘‘, die Ideen als Erkenntnisse zu nehmen, eingesehen hat, so 
wei8 sie doch auch, daB sie ihr nicht widersprechen. Und wenn diese dann als 
,unabtrennlich zum praktischen Interesse der reinen Vernunft* gehorend glaub- 
haft gemacht sind, dann muB die praktische Vernunft sie annehmen. Die Ein- 
heit der in theoretische und praktische sich verzweigenden Vernunft aber zwingt 
Kant, der letzteren den Vorrang zu geben, denn einen Widerstreit der einen Ver- 
nunft kann er nicht dulden, das sittliche Interesse aber ist ihm in der Rang- 
wertung beider Vernunftzweige ausschlaggebend. Die theoretische Vernunft 
dient zuletzt dem sittlichen Glauben der praktischen Vernunft. In der Lehre 
von deren Primat erreicht die Kantische Philosophie ihren Héhepunkt, da sie 
als das tiefste Motiv und das héchste Ziel der gesamten Gedankenarbeit des 
Vernunftkritikers erscheint, der um des sittlichen Glaubens willen das theo- 
retische Wissen vom Ubersinnlichen aufhob.. Der Wille zum Sittlichen und 
damit zum Absoluten, das in der Welt des Sittlichen allein sich eréffnet, ist die 
Triebkraft des Kantschen Denkens und seines Werkes innerstes Leben. 


IV. Der Aufbau. 


Ist die Sicherung der sittlichen Welt und der Erweis ihres Vorzugswertes 
vor der theoretisch-wissenschaftlichen Naturerkenntnis Kants Ziel, dann wird 
der Aufbau dieser Welt den Abschlu&8 des Kantschen Lebenswerkes bedeuten. 

Der Grundpfeiler dieses Bauwerkes ist die weitverzweigte Freiheitslehre 
Kants. Sie durchzieht die smtlichen drei Kritiken, denn sie ist nichts anderes 
als die Spontaneitat des Geistes selbst®°, demnach das tiefste Wesen der ,,Ver- 
nunft“. Sie ist der archimedische Punkt, von dem aus der Wille nach den Grund- 
sdtzen der Vernunft selbst gegen den Widerstand der ganzen Natur bestimmt 
werden kann. So ist sie Unabhangigkeit von allem Begehren und dessen auBeren 
Objekten positiv gleichbedeutend mit der Selbstbestimmung der Vernunft nach 
dem in ihr selbst wurzelnden sittlichen Gesetz, mit der Autonomie. Und diese ist 
nicht Willktir, sondern Selbstbindung an ein allgemeines, das Wesen der Vernunft 
zum Ausdruck bringendes, demnach jedes Vernunftwesen in gleicher Weise 
verpflichtendes Gesetz. Freiheit und Gesetz sind innerlich miteinander ver- 
bunden, es gibt kein Sollen ohne Freiheit, aber es gibt auch keine Freiheit, die 
nicht Bindung an dieses Sollen wdre®!, Auch hier macht sich Kants rationa- 
listische Grundiiberzeugung geltend, da8 ein Allgemeines nur aus Vernunft 
stammen kénne. Daher leitet er das Gesetz des Sittlichen nicht aus einem nur 
durch Erfahrung vermittelten Zweck des Handelns, aus irgendeiner Riicksicht 
auf Glick, Lohn und subjektive Befriedigung her, sondern einzig aus der Ver- 


nunft selbst. Und das hat eine doppelte Folge: das Sittengebot kann keinen 
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Inhalt des Strebens angeben, denn aller Inhalt stammt aus Erfahrung, sondern 
nur die Form des Strebens bestimmen. Die Sittlichkeit ist aber eben darum 
nicht heteronom, sondern autonom, lediglich von der Vernunft selbst bestimmt, 
ein Ethos freier Selbstbestimmung nach eigenem Vernunftgesetz, aus innerer 
persénlicher Gesinnung flieBend, doch sich bindend an das tiefste Wesen des 
Vernunfttragers selbst. Diese Ethik der Freiheit und Bindung an das eigene, in 
allen gleiche, ja die Individualitat zugunsten der allgemeinen Vernunft und ihrer 
allgemeinen Norm vernachlassigende Wesensgesetz wird eine Ethik der Achtung 
vor dem Gesetz und der Wiirde seines Tragers, des Menschen, werden. Ihr 
Imperativ kann nur verlangen, die persénliche Maxime zum Prinzip einer 
allgemeinen Gesetzgebung werden zu lassen, d. h. sie mit deren Vernunftgesetz 
in Einklang zu bringen. Aber derselbe Imperativ wird auch die Wahrung der 
iiber allen Preis erhabenen Menschenwiirde in jedem Menschen als Teilhaber 
am Reiche der Vernunft befehlen, die Achtung des Menschen als Selbstzweck, 
die ihn nie als bloBes Mittel gebrauchen l4Bt. Nicht der Mensch ist heilig, aber 
die Menschheit in seiner Person®. 

Der ,,Formalismus“ der Kantschen Ethik, der nur das Wie, die allgemein- 
giiltige Form des Handelns dem Gesetz unterstellt, beruht also zutiefst doch 
auf einer materialen Wertvoraussetzung. Es ist das ethische Wertideal des 
18. Jahrhunderts, die dee der Humanitadt, des Wertes des Menschen als Ver- 
nunitperson und der Gleichheit aller Menschen als Teilnehmer an einem Ideal- 
reich der Zwecke, in dem alle autonomen Vernunftwesen geeint sind, und in dem 
die Maxime der Selbstzweckachtung jedes verniinftigen Wesens maBgebend ist. 
Der Mensch, seine Wiirde, sein Verflochtensein in ein Reich verniinftiger Geister: 
das ist Kants letzter Glaube. Eine empirische Gleichheit in wirtschaftlicher 
Hinsicht aber hat Kant fiir die als Vernunftpersonen gleichen Menschen nicht 
gefordert, wenn er auch fiir die politische Gleichheit aller vor dem Rechte ent- 
schieden eingetreten ist5, 

In der Lehre von der Autonomie, der Parallele zur Spontaneitat der theo- 
retischen Vernunft, wurzelt Kants Pflichtbegriff. Als Gegensatz zur Neigung 
ist die Pflichtidee von vornherein mit dem Merkmal der Notigung, der Selbst- 
iiberwindung, also mit einem asketischen Einschlag verkniipft. Da nie Nei- 
gung, sondern immer nur die Achtung vor dem Gesetz sittliches Motiv sein darf, 
so ist Pflicht die (sittlich eingesehene) ,,Notwendigkeit einer Handlung aus 
. Achtung fiirs Gesetz‘‘. Objektiv gehért zu ihr die Obereinstimmung der Hand- 
lung mit dem Gesetz, subjektiv das Motiv der Handlung aus Achtung vor dem 
Gesetz. Die Pflicht sichert sonach die beiden von Kant geforderten Eigen- 
schaften einer sittlichen Handlung: sie macht sie ,,objektiv“, d. h. allgemein- 
giiltig, weil sie eine Handlung nach dem allgemeinen Sittengesetz gebeut, sie 


52 Kr.d. pr. V. 39. Grundl. z. M. d. S. 56 ff. 
53 MutmaBlicher Anfang der Menschengeschichte (Bd. 47, 1), 54f. Uber den Gemein- 
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macht sie autonom, weil sie allein aus der persénlichen Gesinnung der Ehrfurcht 
vor diesem Gesetze entspringt. Pflichthandlungen sind also auch stets freie Hand- 
lungen, weil sie die negative Freiheit derUnabhangigkeit von allem Neigungszwang 
und aller auBeren Zweckhaftigkeit ebenso aufweisen wie die positive Freiheit 
der Selbstentscheidung fiir den eigenen Wesenskern als Vernunftwesen*. 

Schon aus dieser Wesensverbindung von Pflicht und Freiheit ergibt sich die 
Schiefheit der Kennzeichnung des Kantschen Pflichtbegriffes als eines ,,fana- 
tischen“‘ oder eines ,,preuBSischen‘*®. Denn von Zwang und Notigung ist hier 
gar nicht die Rede, wohl von jener Pflicht, deren Erfiillung aus der inneren 
Notwendigkeit eines sittlichen Wesens entspringt. Aus Selbstbestimmung die 
Pflicht erfiillen, in der Bindung an den letzten Kern des eigenen Wesens, der 
»Menschheit“‘ in uns, frei werden, dieses Tiefste als letzte Wiirde empfinden: 
aus diesem Humanitatsideal ist Kants Ethik in ihrer Achtung vor dem mora- 
lischen Gesetz in uns entsprungen, nicht aus einer Staatsidee und noch weniger 
aus dem empirischen Staat Friedrichs II]. Dieses Ideal hat Schiller zu Kant 
gefiihrt und Fichte den ethischen Grundgehalt der Kantischen Philosophie auf- 
greifen lassen, um in Uberwindung des Dualismus von theoretischer und prak- 
tischer Vernunft die Welt als Material der Pflicht aus der sittlichen Freiheitstat 
der schépferischen Intelligenz hervorflieBen zu lassen. Man begreift Goethes 
richtige Einstellung der mannlich.ernsten Ethik Kants, wenn er die durch sie 
vollzogene Uberwindung des Utilitarismus, der Niitzlichkeits-, Klugheits- und 
Leistungsmoral, preist: Kant hat ,,uns alle von jener Weichlichkeit, in die wir 
versunken waren, zuriickgebracht‘**. Der Dichter des Werther konnte es wissen. 
Mochte diese Ethik bisweilen rigoros erscheinen, eine ,,kartauserhafte Gemiits- 
stimmung“ liegt ihr fern. Gewi8 droht bei dem fiir das Gesetzliche sich be- 
geisternden Philosophen die Individualitat durch das Gesetz erdriickt zu werden, 
gewi8 ist ihm die Neigung zu subjektiv, um auf sie eine Moral zu begriinden, 
gewiB ist es nicht ,,Anmut‘, die er mit Schiller im Sittlichen sucht, sondern der 
heilige Ernst der ,,Ehrfurcht vor der Majestat des Gesetzes gleich dem auf 
Sinai‘, aber er verwirft alles ,,Ressentiment‘‘, den sklavischen Gehorsam, in 
dem nur heimlicher Ha sich birgt, und das ,,froéhliche Herz in Befolgung seiner 
Pflicht ist ein Zeichen der Echtheit tugendhafter Gesinnung“. Kant wiirdigt 
somit Affekt, Neigung und Liebe als Quellen menschlichen Handelns, aber die 
,echten“ moralischen Maximen sind sie nicht®?. Sie diirfen dem Handeln 
folgen, aber sie diirfen es nicht bestimmen. 


64 Grund. z. M. d. S. 14 ff., 60; Kr. d. pr. V. 42, 104 f., 112. 
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Man muf auch Kants Pflichtethik aus dem Ganzen seiner philosophischen 
Absicht verstehen, das Allgemeingiiltige auf allen Gebieten des Geisteslebens 
zu begriinden. Dieses rationalistische Motiv wirkt auch in der Ethik. Des- 
halb hat sie fiir Neigung und Individualitat keine letzte Wiirdigung finden 
konnen, denn was ware da allgemeingiiltig? Deshalb trennt sie genau wie die 
theoretische Phiiosophie mit der rationalistischen Psychologie Sinnlichkeit und 
Vernunft aufs scharfste und gibt nur dem rationalen Apriori wertbegriindenden 
Charakter in Erkenntnis und Handeln. Deshalb kennt sie die geistige, aus dem 
Wesen der Seele hervorbrechende und auf das Wesen der Seele hinzielende 
Liebe nicht und sieht nur eine ,,pathologische‘‘ Liebe. Deshalb ist ihr Gott 
viel mehr der Gott der ,,furchtbaren Majestat’, der Gesetzgeber des Alten 
Testamentes und der richtende Vergelter nach der Tugendleistung als der Gott 
der schenkenden, verzeihenden und erlésendenLiebe. Deshalb deutet Kant schlieB- 
lich die Gottes- und Nachstenliebe des Evangeliums, fiir die er tiefe Verehrung 
zeigt, in seine humanistische Gesetzes- und Pflichtethikum. Daf& wir diese Pflicht 
gern erfiillen, bleibt ein des Strebens wiirdiges, doch nie ganz erreichtes Ziel, 

Dennoch ist der Vorwurf des Eudaimonismus auch dieser Gesinnungsethik 
nicht erspart geblieben und seit Schopenhauer oft gegen sie erhoben worden. 
DaB das Gute Lohn, das Bése Strafe heische, ist auch Kants Uberzeugung. 
Es gibt eine Gliick- und eine Strafwiirdigkeit fiir ihn. Wie alle Gesetzesethik 
so tragt auch die seine den Begriff der vergeltenden Gerechtigkeit in sich. Aber 
so sehr Kant sich hier entgegen seiner so starken Betonung des Selbstwertes 
sittlicher Gesinnung der Aufklarungsethik wieder nahert, so wenig ist doch 
dieser nun wieder aufgenommene Eudaimonismus Klugheitslehre, Utilitarismus. 
Er verbindet sich mit Kants letzten Begriffen, mit der Idee vom héchsten Gut 
und seinem Gottesbegriff und erwachst nur in Verbindung mit dem Sittlichen. 
DaB der des Gliickes durch die Tugend Wiirdige dieses Gliick nicht erreiche, 
widerstreitet dem Begriff des allmachtigen und vollkommenen Vernunftwesens 
Gott.. Und wenn auch die Aussicht auf dieses Gliick das Pflichtmotiv als einzig 
sittliches nicht verdrangen darf, wir diirfen doch hoffen auf die Verbindung von 
Seligkeit und Sittlichkeit im héchsten Gut. Ja mehr: weil dieses ,,mit dem mora- 
lischen Gesetz unzertrennlich zusammenhangt’‘ — auch hier wieder ein Erbe 
der Aufklarung bei Kant: der Optimismus des Glaubens an die Harmonie des 
Guten und des Seligen —, und weil wir ja dieses Gesetz aus Achtung, d. i. aus 
Pflicht erfiillen sollen, so ist es Pflicht, das héchste Gut ,,zu beférdern‘‘, aber 
eben Pflicht, uns des Gliickes durch Tugend wiirdig zu machen. ,,Tue, wo- 
durch du wiirdig wirst, gliicklich zu sein!‘ Gliick und Tugend stehen ,,ganz 
genau in Proportion“, ,,in genauem Ebenmafe‘*®. Es gibt fiir Kant kein Glitck- 
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streben als alleiniges Motiv, es gibt nur ein Motiv: die Pflicht des Gesetzes zu 
erfiillen, und die Hoffnung, durch diese Gesetzeserfiillung des Gliickes im eal 
seits wiirdig und teilhaftig zu sein. 

Von der Ethik fithren zwei Wege zum letzten Aufbau des Kantschen 
Systems: zur Religion und zur Geschichtsphilosophie, die sich aufs engste mit 
Politik und Staatslehre verbindet. Beide Wege gehen aus von der Idee des 
hochsten Gutes. 

Die Hoffnung auf den Ausgleich von Sittlichkeit und Seligkeit ist fir Kant 
ausdriicklich eine religidse®°. Die Ethik fiihrt ihn zur Religion. Die Wissen- 
schaft kennt ja das Unbedingte nicht, in der sittlichen Welt der Freiheit aber 
leuchtet es auf. Denn hier ist das gegeben, was allein in der Welt ein Wert ohne 
Einschrankung ist: der gute Wille®! als der Wille, der dem unbedingten Ge- 
bote sich unterordnet. Und diesen Wert wird die Geschichtsphilosophie auch 
als die siegende Macht iiber alle Natur hinstellen. 

In der Religion erkennt der Mensch alle Pflichten als gottliche Gebote. So 
tritt er durch das sittliche Gesetz zu dem absolut heiligen Willen Gottes in Be-. 
ziehung, zu Gott, dem ,,moralischen Weltherrscher“, der als ,, Herzenskiindiger“ 
das Innerste der Gesinnungen eines jeden Menschen durchschaut und als Ver- 
gelter in der Verwirklichung des héchsten Gutes, des Endzweckes der Welt- 
schépfung wie des Menschen, jedem nach seinem Werk vergilt. Ihm gebiihrt, 
,auf menschliche Art zu reden‘‘, als dem Vollender der Gliickseligkeit, des 
Menschen Liebe und als heiligem Gesetzgeber seine Anbetung. Gesetzgeber 
und Schépfer, giitiger Regierer und Erhalter, gerechter Richter — diese drei 
Eigenschaften enthalten alles, wodurch Gott der Gegenstand der Religion 
wird. Damit riithren wir an Kants tiefste Gesinnung: die Ehrfurcht vor dem 
majestatischen Gott und das Ergriffensein von dem heiligen Gott. Kein Wissen 
kann Gott jemals begriinden, nur der Achtung vor dem heiligen Gesetz in uns 
kann jene glaubende Ehrfurcht entspringen, die zugleich der Welt und des Menschen 
tiefstes Geheimnis aufgehen laBt: es ist ein Gott, an den wir glauben, und die 
Erfiillung seines Gebotes fithrt uns in jenes Reich verniinftiger Geister, in dem 
Gott der machtvoll herrschende Kénig ist. Vom Menschen zu Gott fiihrt Kants 
Weg der Religion, in des Menschen sittlicher Tiefe wird Gott anbetend ver- 
ehrt, die Ethik leitet iiber zur Religion, und diese selbst ist in ihrem Inhalt 
schlieBlich Ethik. Den Autonomiebegriff hebt auch die Kantsche Religions- 
philosophie nicht mehr auf, denn das sittliche Gesetz wird nicht aus Gott 
als seinem Begriinder abgeleitet. Den Gedanken, den noch die Kritik der 
reinen Vernunft vertritt®?, daB Gott erst dem moralischen Gesetze durch 
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spater fallen lassen. Es wurzelt in sich selbst, ist ein Letztes, Unableitbares. 
Es ist ein Gesetz, das die Religion als mit Gottes Willen identisch faBt als 
das das Reich der verniinftigen Geister beherrschende Gesetz, das zu- 
gleich das tiefste Gesetz der Geschichte ist, die als in ein ,,Reich der 
Gnaden‘‘ — ein Leibnizscher Begriff — miindend aufgefa&t wird, in dem 
alle Glitckseligkeit auf uns wartet‘‘, wenn wir durch seine Befolgung uns dieser 
wiirdig gemacht haben**, Wer in freiem Gehorsam dem Gesetz des eigenen 
Wesens sich beugt, der beugt sich also zuletzt einem gittlichen Wollen. 

Kants persénliche Religidsitdt ist eine herbe mannliche Ehrfurcht vor dem 
Absoluten im Menschen, vor dem Sittengesetz und vor Gott als dem Gesetz- 
geber. Der Jnhalt seiner Religion ist wesentlich Ethik. Die Ubung der 
Frommigkeit erschépft sich in der Achtung und Erfillung des in der Ver- 
nunft als deren tiefstes Wesen wurzelnden Sittengesetzes. So wird es 
verstandlich, wenn Kant, ganz im Banne der Aufklarung, fiir eine ge- 
schichtliche Offenbarungsreligion keinen Sinn hat und alles Dogmatische ethisch 
umdeutet, dabei auch die gewagteste Auslegung der Schrift nicht scheuend. 
So ist ihm der ,,Sohn Gottes“ nur ,,das Vorbild der gottwohlgefalligen Mensch- 
heit“‘, die Kirche nur ,,ein ethisches gemeines Wesen unter der gottlichen mora- 
lischen Gesetzgebung“*. Der gesamte , historische Glaube“, der ,, Offenbarungs-‘‘ 
und ,,Kirchenglaube“ hat keinen ,,moralischen Wert“, er mu8 ausgelegt werden 
,zu einem Sinn, der mit den allgemeinen praktischen Regeln einer reinen 
Vernunftreligion zusammenstimmt“. Und wenn auch diese Auslegung manchmal 
,gezwungen* scheinen mag, ja es oft auch wirklich ist, so muB sie der buch- 
stablichen Ausdeutung vorgezogen werden, ,,die entweder schlechterdings nichts 
fiir die Moralitat in sich enthalt oder diesen ihren Triebfedern wohl gar entgegen- 
wirkt‘‘*5, Die Vernunft und ihr moralischer Glaube ist also ganz im Sinne der 
, natiirlichen Religion‘‘ des Aufklarungszeitalters letztes Kriterium fiir den 
Wert und den Wahrheitsgehalt des Offenbarungsglaubens. Es ist der typische 
Standpunkt der Vernunftreligion des Rationalismus, wie denn auch Kant 
selbst®* sich als ,,reinen Rationalisten‘‘ bekennt, der den Offenbarungsglauben 
nicht als wesentlichen Bestandteil der Religion ansieht. 

Der Vernunftglaube endlich an eine Weltvollendung im héchsten Gut, an 
ein ,,Weltbestes‘‘ durchzieht Kants Geschichtsphilosophie®. Als regulative, stets 
aufgegebene Idee steht das » Reich Gottes‘ als Sinn der Geschichte vor Kants 
Zukunftsschau als eine im Kampf mit dem Bésen sich verwirklichende ,,all- 
gemeine Republik nach Tugendgesetzen“, die zutiefst Gottesgesetze sind. Die 
Menschheit wird ,,ein Volk Gottes nach ethischen Gesetzen** werden, ein 
unsichtbares Reich, ,,eine freiwillige, allgemeine und fortdauernde Herzens- 


64 B 840. 

85 Religion 137, 115, 69, 126. 
86 Religion 180. 

67 Kr. d. Urt. § 87, S. 322. 


49 


vereinigung’‘ ohne rechtliche Verfassung, eine Familie unter einem gemein- 
samen Vater, dessen Stelle sein heiliger Sohn vertritt, der des Vaters Willen 
kennt und mit allen Gliedern dieses Reiches ,,blutsverwandt‘’ ist. _Obwohl 
Kant das ,,radikale Bése‘‘ im Menschen kennt, das der Eigenliebe vor dem 
sittlichen Imperativ den Vorzug gibt, obwohl er weiB, aus wie ,,krummem 
Holz‘‘ der Mensch gemacht ist, obwohl deshalb ,,ein moralisches Volk Gottes“‘ 
nur von Gott selbst erwartet werden kann, so mu8 doch der Mensch ,,so ver- 
fahren, als ob alles auf ihn ankomme‘“‘. Nur durch eine Gesinnungsumkehr 
kanner seine ,,Wiedergeburt‘‘ vollziehen in einem ewig fortschreitenden Auf- 
stieg vom Schlechten zum Besseren. Der gittliche Funke in seinem Inneren, 
seine Freiheit wird ihn zum Guten begeistern und befahigen. Von ,,Gnade‘‘ 
kann Kant nichts ,,wissen‘’. Doch wer in eigener sittlicher Lauterung ein immer 
besserer Mensch wird, darf auf eine gottliche Hilfe ,,hoffen‘‘®. 

Der Sieg der sittlichen Freiheit tiber das Bose wird sich auch auf staatlichem 
Gebiete mehr und mehr vollziehen. Auf die Vernunftidee der Gerechtigkeit 
ist fiir Kant der Staat gegriindet, er ruht, wie er mit dem Individualismus des 
18, Jahrhunderts annimmt, auf einem — fiktiv aufgefaBten — Rechtsvertrag. 
Diese Idee wird allmahlich den Krieg beseitigen, tiber den allein das Volk zu ent- 
scheiden hat. Eine republikanische Verfassung, die Kant als Gegensatz zum 
Despotismus als Reprdsentativsystem der Regierung mit ausfiihrender Volks- 
gewalt, nicht aber als Demokratie faBt, in der ,,alles Herr sein will‘, schlieBlich 
die umfassende Weltrepublik zur Sicherung des ewigen Friedens, das auf dem 
Féderalismus freier Staaten beruhende V6lkerrecht und der Vélkerstaat — 
das alles ist ein fernes, immer nur annaherungsweise erreichbares Ideal, das 
Kanits sittlicher Freiheitsglaube umschlieBt. Aber diesem ethischen Fortschritts- 
glauben tritt die realistische Betrachtung erganzend und die Hoffnung starkend 
zur Seite, da8 die Kriege selbst, der Handelsgeist und die Geldmacht schlieBlich 
den Frieden vorziehen lassen werden, daB der Mechanismus der Natur dem mora- 
lischen Vernunftzweck des Rechts zum Siege verhelfen werde®®. Dieser Opti- 
mismus des steten Aufstiegs der Menschheit zum Guten, den Kant mit dem 
Rationalismus teilt, ist die praktische Seite des Primats der sittlichen Vernunft 
in der Geschichte der Menschheit. Die Vernunftidee der Freiheit erweist ihre 
Realitat in den wirklichen Handlungen der Menschen’. Die sittliche Freiheit 
als Ziel der Geschichte ist ein Gedanke, der von gréBter Fruchtbarkeit fiir die 
Geschichtsphilosophie des deutschen Idealismus wurde. Der Weg zu diesem Ziel 
fiihrt durch Kampf hindurch, durch den Antagonismus der Krafte, den Wider- 
streit der Neigung, sich zu vergesellschaften und zu vereinzeln. Aber dieser 
Streit wird zum Vater der Kultur eines moralischen Ganzen der Menschheit. 
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Es ist eine Theodizee, die auch die geschichtliche Welt als die Tat eines weisen 
Schépfers zeigt, nicht eines , bésartigen Geistes, der in seine herrliche Anstalt 
gepfuscht oder sie neidischerweise verderbt habe‘‘?!. Das also ist der Sinn des 
Bésen, daB es zum Guten fiihren muB! Die Welt des ,,Sollens‘‘ behalt ihr Recht, 
die Welt der Freiheit erringt ihren Sieg. Uber allem aber steht als ,, Wunsch aller 
Wohlgesinnten‘, doch auch als des Ethikers Kant tiefste Uberzeugung, als die 
religiése Hoffnung seiner Individual- wie Sozialethik die von ihm ethisch 
gefaBte Sehnsucht des Evangeliums, ,,daB das Reich Gottes komme, daB sein 
Wille auf Erden geschehe‘‘”, 


V. Die Leistung. 


Die geschichtlich wirksam gewordene Leistung Kants ist der ,,kritische 
Idealismus‘‘ mit seiner zweifachen Seite: der Begriindung der mathematischen 
und. der mathematisch-naturwissenschaftlichen Erkenntnis als einzig még- 
lichen ,, Wissens“‘ und die Aufrichtung eines in seinem Gebiet gewissen Vernunft- 
glaubens, eines ethischen Idealismus, fiir den Kant gerade durch Einschrankung 
des Wissens ,,Platz bekommen*“‘ hat. 

Was bedeutet diese Leistung der Vergangenheit gegeniiber, und was bedeutet 
sie fiir unsere Gegenwart? 

Da8& Kants Leistung in engem sachlichem Zusammenhang steht mit dem 
Aufklarungszeitalter, in dem Kant lebte, ist mehrfach von uns festgestellt 
worden. Der mechanischen Naturwissenschaft gab er die Selbstbesinnung iiber 
ihre eigenen Ziele und Methoden, das Wissenschaftsideal des Allgemeingiiltigen | 
und Notwendigen teilt er mit der rationalistischen Zeit. Die von der Religion 
abhangige Moral, die ,,Reduzierung‘‘ der Religion auf wenige ethische, von 
der allgemeinen Vernunft erkennbaren Satze einer natiirlichen, bei Kant rein 
,,moralischen“ Religion, der Glaube an die endliche Harmonie von Sittlichkeit 
und Seligkeit, die Zweckbestimmung der Geschichte als einer Entwicklung zu 
einem moralischen Reich der Freiheit — das.alles sind Gedanken, die Kant mit 
der Aufklarung teilt. 

Und doch ist die Leistung Kants nicht eine Zusammenfassung der Auf- 
klarungstiberzeugungen. Er tiberwindet ihr letztes Ziel: alles verstandesmaBig 
zu begreifen, ihren Intellektualismus und ihren ,,verniinftigen” Utilitarismus. 
Der letzte Sinn der Welt ist fiir Kant nicht mehr rational zu begreifen, er geht 
nicht im Erkennen, sondern im sittlichen Willen auf. Dieselben metaphysischen 
Uberzeugungen, die die Aufklarung hegte, lebten auch in Kant, und sie wollte 
er retten in seiner Vernunftkritik. Die alte Metaphysik als begriffliche Erkennt- 
nis zerschlug er, das Metaphysische selbst behielt er bei und erdffnete den Zu- 
gang zuihm in der Ethik. Nur wenn man Kant halb versteht und den positiven 
Sinn seiner ,,Einschrankung“ iibersieht, kann man von der ,,Hintertir’ reden, 
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durch die Kant die Metaphysik wieder einlasse. Kant wollte eben von Anfang an zu 
einer Metaphysik kommen, ein Bestreben, das der positivistische Neukantianis- 
mus iibersah, der deshalb ein einseitig negatives Bild von Kant zeichnete und 
ihn schlieBlich nur noch als Methodenlehrer kannte. Da8 aber selbst in der 
theoretischen Philosophie metaphysische Probleme — das Ding an sich! — von 
Kant erértert wurden, lernt man immer mehr einsehen”, und gerade von hier 
aus diirfte sich das bisherige Kantbild wesentlich verandern. 

Der Vorrang des Ethos vor dem Logos scheidet Kant von der Aufklarung 
und fiihrt sein Denken folgerichtig zu Fichte weiter. Aber die Einschrankung 
des Erkennens war trotz des ethischen Grundtons der Fichteschen Philosophie 
fiir eine im Denken sich aufbauende Weltanschauung unertraglich. Und gerade 
darum, weil man im Idealismus eine Philosophie der Freiheit aufbauen wollte, 
mu8te man Kants Dualismus von theoretischer und praktischer Vernunft ab- 
lehnen. Die Metaphysik der Kantschen Freiheitslehre — und sein Autonomie- 
begriff ist ein metaphysischer Weltbegriff, kein blo& ethischer Begriff — muB8te 
um so eher aufgegriffen werden’, als ja fiir Kant selbst die Wirkungen der un- 
erkennbaren Freiheit sichtbar wurden in der Natur, dem Inbegriff erkenn- 
barer ,,Erscheinungen‘‘, und es nach dem Gesichtsbilde Kants immer mehr 
werden wiirden. 

So stieg im deutschen Idealismus ein Weltbild herauf, das die Grenzen der 
Kantschen Leistung, seines Wissenschafts- und Erkenntnisideals zu deutlich 
sah, und das zu reich war, um sich in Kants naturwissenschaftlich orientierten 
Wissensbegriff einspannen zu lassen. Der reichen Geschichtswelt Hegels bot 
das diirftige moralistische Aufklarungsideal der Geschichte gar nichts. Aber es 
war auch jetzt noch ein letztes Aufklarungsmotiv wirksam, wenn Hegel im ge- 
schichtlichen Leben nur die allgemeine Idee wirksam sah und es nur als allseitige 
Entfaltung eines Begriffs verstehen konnte. Keiner aber hat die Enge und die 
Wirklichkeitsferne der Kantschen Welt frither und mit feinerem Spiirsinn fiir 
die Besonderungen und Mannigfaltigkeit des wirklichen Lebens erfaBt als 
Friedrich Nietzsche">, der nichts mehr liebte als den quellenden Reichtum des 
Lebens und seiner geschichtlichen Sonderformen. Ihm war Kants Denker- 
personlichkeit ,,;wacker und ehrenwert‘‘, doch ,,unbedeutend“, sie hatte nicht 
MuBe, in der Leidenschaft des Denkens zu verbrennen. Dem Mann der festen 
Formen, der ein fiir allemal feststehenden Kategorien, des allgemeingiiltigen, 
formalen, vom Inhalt bewuBt absehenden Sittengesetzes fehlte ja sicher 
das ,,Dionysische‘’ Nietzsches. Sein Weltbild war zu starr und zu ,,all- 


78 Vel. als besonders charakteristisch die Abhandlungen von H. Heimsoeth und N. Hart- 
mann in der Jubilaumsschrift der Kantgesellschaft. Kantstudien 29, 1—2, 1924, 121 ff., 
160 ff. 


74 Ober das Geschichtliche vgl. Kroner, Von Kant bis Hegel I, 173f., 189, 184 ff. 
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gemeingiiltig’’, gar nicht auf das gehend, was der historisch fithlende 
Mensch sucht: das Besondere und Vielgestaltige der geschichtlichen Welt: 
Die Kantsche Welt war ja einmal die Welt Galileis und Newtons mit 
ihren Gesetzen und ihrer Auflésung des Qualitativ-Besonderen in das 
Quantitativ-Allgemeine, mit ihrer blof raumlich-zeitlichen Anordnung des 
Geschehens in der Kausalfunktion, und dann die so ganz einfache geschichtliche 
Welt der einen allgemeinen Menschenvernunft in allen Zonen und Zeiten, die 
einem einzigen Werte dient: dem moralischen, die Welt, die von den Gegen- 
sdtzlichkeiten und der komplizierten Verstrickung der geschichtlichen Lebens- 
interessen nichts weif. ,,Kénigsberger Chinesentum‘‘ ist fiir Nietzsche nicht 
zuletzt die kategoriale, gesetzliche Starrheit der Natur und der Sittlich- 
keit Kants. 

Das von Nietzsche als seinem lebendigsten Anreger ausgehende Ungeniigen 
an Kant seitens der heutigen Lebensphilosophie mit ihrem Historismus und ihrem 
noch starken Relativismus bedeutet Kant gegeniiber eine tiefere Wiirdigung 
des Konkreten und Objektiven im geschichtlichen Menschenleben. Ihr von 
Dilthey, Spranger, Litt u. a. ausgearbeiteter Begriff des ,,Verstehens‘ will von 
der Wirklichkeit mehr erfassen, als ein kausales Erklaren je geben kann. Es will 
nicht das Gesetzliche, das notwendig generalisiert und klassifiziert, es will die Ver- 
senkung in die konkrete, individuelle geschichtliche Wirklichkeit selbst. Wo diese 
in allgemeinen Begriffsformeln zum wissenschaftlichenAusdruck kommt, dasollen 
diese Begriffe doch der ,,Wesensausdruck einer historischen Realitat“ sein’. 
Nicht ein Hineinlesen seiner selbst in diese Wirklichkeit, sondern ein Verstehen 
ihrer eigenen Struktur und des in ihr lebenden Sinnes will diese dem Konkreten 
gedffnete geschichtliche Erkenntnis. Wohl vollzieht sich das Verstehen nach 
bestimmten Strukturgesetzlichkeiten des Geistes, wohl ist sein Ergebnis nie 
eine ,,Photographie‘‘ der Wirklichkeit, doch ein drittes: ,,eine Vermahlung von 
Subjekt und Objekt’. Selbst der entschiedenste Relativist unter den heutigen 
Lebensphilosophen, R. Miiller-Freienfels, der eine allgemeingiiltige Erkenntnis 
nur als kollektiv allgemeine kennt, leugnet nicht ein gegenstadndliches Abso- 
Jutes, sondern nur die begrifflich-rationale Form seiner Erkenntnis, das Objekt 
des Erkennens aber ist ihm ein ,, Transsubjektives und in subjektive Beziehung 
Eingehendes“‘’s, 

Die Uberzeugung von der Gegenstandlichkeit eines ,,an sich’ und von 
der nichtkonstruktiven Erzeugung des Gegenstandes der Erkenntnis, sondern 
der Erfassung eines Bewuftseinsunabhangigen im Akte des Erkennens labt 


76 Vgl. W. Dilthey, Die geistige Welt. Gesammelte Schriften V, Lpzg. und Bln. 1924, 
341 f. 

77 EF. Spranger, Der gegenwartige Stand der Geisteswissenschaften und die Schule, Leipzig 
und Berlin 1922, 33; Lebensformen *, Halle 1921, 365 ff.; Th. Litt, Erkenntnis und Leben, 
Leipzig und Berlin 1923, 61 ff. 
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die Philosophie der Gegenwart in Gegenstandstheorie, Phanomenologie und 
sachlicher Analyse des Erkenntnisaktes immer weiter von Kant abriicken. 
Bolzanos ,,Satz an sich‘‘, Brentanos intentional gemeinter ,,aegenstand, Husserls 
Eidos, ,, Wesenswahrheit“ und sein ,,Reich der Wahrheiten", Meinongs Lehre 
vom mittelbaren und unmittelbaren ,,Gegenstand“ des Urteils, Lasks ,,urbildliche 
Gegenstandsregion“, in die tiefer einzudringen ihm versagt blieb, Troeltschs letzte 
Wendungen gegen die Kantsche Gegenstandserzeugung”®, das alles hat Kants 
Schipfung des transzendentalen Idealismus zweifelhaft gemacht. Husserl zwar 
bietet ein Doppelgesicht: er hat am einfluBreichsten die bewuStseinsunab- 
hangige Gegenstandlichkeit vertreten, ja es liegen bei ihm Ansdtze vor zu einer 
metaphysischen Fassung. seiner Wesenheiten, dann aber doch ein RiickanschluB 
an Kant, wenn ihm diese Wesenheiten nur Geltungen fiir ein BewuBtsein tiber- 
haupt sind und das Erkennen daher kein Abbilden eines Gegenstandlichen an 
sich, sondern die Adaquatheit eines Urteilsinhaltes mit einem Reich an sich 
bestehender Wesenheiten bedeutet, der vérités de raison der vorkantischen 
Ontologie®*. Der von Brentano vermittelte Einflu8 aristotelischen Denkens in 
Husserl aber hat sich fiir die Weiterentwicklung des Erkenntnisproblems starker 
erwiesen als der Einflu8 Kants. Man sieht wieder, wie alles Erkenrien auf ein 
ihm Transzendentes gerichtet ist, das nicht vonihm erzeugt, sondern ihm schlicht 
gegeben ist. Das Erkennen ist aktiv nicht in der Gegenstandsgestaltung, 
sondern lediglich in dessen Ergreifen, Erfassen und Nachbilden, genau wie 
Aristoteles’ Nus-Lehre wollte. Ein allgemeingiiltiges Urteil kann erst aufbauen 
auf der Erschauung und dem Eindringen in den das Denken bestimmenden Gegen- 
standsverhalt*!, Ein restloses Erfassen des Gegenstandes bleibt auch so unmég- 
lich®?, denn dieses ist eine stete Aufgabe fiir das sich ihm angleichende, nie ihn 
vollkommen abbildende Erkennen. Es kann auch im Objekt selbst Seiten geben, 
die immer ,,transintelligibel“ bleiben, denn das Objekt ist ja ein dem Subjekt 
Fremdes, ihm zur Aufnahme Gegebenes, und diese Aufnahme selbst erfolgt 
nach altem scholastischem Satze stets in der Weise des aufnehmenden Sub- 
jektes. So beriihren sich heute in diesem Punkte Lebensphilosophie und Er- 
kenntnistheorie. Wollen sie sich auf Kant berufen, so nicht auf seinen konstruk- 
tiven Idealismus, sondern auf die vom Neukantianismus so lange iibersehene 
Lehre, daf in der Erscheinung ein Etwas erscheint, das im Erkennen miterfaBt 
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wird und der Erscheinung einen Rest vom ,,An sich“ belaBt. DaB dies aber 
méglich, da8 die Anschauung sich logisch erfassen 1a8t, ist ein metaphysisches 
Problem, das fiir Hartmann®* nur lésbar ist, wenn man die von Kant abgelehnte 
Annahme, daB die Gesetze des Naturgeschehens dieselben sind wie die des rech- 
nenden Verstandes, zurecht bestehen la8t. So nur gibt es ,,objektiv: giiltige“ 
Urteile. Deutei man diese Identitat aber im Sinne einer monistischen Identitats- 
philosophie, dann tiberschreitet man die Grenzen der Erkenntnislehre und mu8 
sich mit den Folgen auseinandersetzen, die eine solche Metaphysik fiir das Ge- 
biet des Seins nach sich zieht. 

An den Grenzen der Kantschen Leistung erhebt sich daher das Problem der 
Realitat des Dinges an sich heute wieder mit der ganzen Wucht seiner grund- - 
satzlichen Bedeutung fiir eine objektive Erkenntnislehre. Die Marburgische 
Wegleugnung des Dinges an sich hat sich trotz aller angewandten dialektischen 
Scharfe als zu schwach erwiesen, um das Realitatsproblem wegzuschaffen. 
Hatten schon Al. Riehl und W. Dilthey, Kiilpe und Messer die realistische 
Tendenz in Kant iiber der starkeren idealistischen nicht tibersehen kénnen, so 
kann heute N. Hartmann ohne ein ,,Minimum von Metaphysik“ keinen Schritt 
in der Erkenntnistheorie vorantun, und Landmann leitet, von dem wesenhaften 
Zug alles Erkennens auf ein Transzendentes ausgehend, die Realitat aus der 
Totalintention her, die auf das Ganze des Gegenstandes geht und unmittelbar 
ein Reales erfaBt®*. Wie die Abwendung von Kant und die Riickwendung zum 
Objekt notwendig zur realistischen Deutung des Erkenntnisgegenstandes fiihrt, 
das beweist endlich die Tatsache, daB auch die der Lebensphilosophie nahe- 
stehenden Denker® Realisten sind. 

Doch auch das Herzstiick der Kantischen Philosophie, die Ethik, steht 
heute im Feuer scharfer Kritik. Und auch hier ist der Ausgangspunkt des An- 
griffes derselbe: die Einsicht in die unrichtige konstruktive BewuBtseinshaltung 
Kants, die Riickkehr zur rezeptiven, dem gegebenen Gegenstand sich 6ffnenden 
Geisteseinstellung. Es sind gerade die von Brentanos Aristotelismus herkommen- 
den Denker, Meinong, Hofler, Kraus, Stumpf, Husserl, Scheler, die eine ob- 
jektive Wertlehre begriindet haben und im Sittlichen eine inhaltliche, gegen- 
standliche Wertqualitat erkennen, die erst ein Sollen, einen Imperativ begriinden 
kann. Denn jedes Gebot muB, wie schon Brentano sah**, seine Berechtigung 
an einem inhaltlich Guten erst erweisen. Nie kann der Wille, wie Kant wollte, 
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schon als Wille ,,gut‘‘ sein, er bedarf einer besonderen Wertqualitat, die ihn erst 
‘gut macht. Nie ist -deshalb die Befolgung eines Gesetzes schon an sich gut, 
wie Kants Lehre vom kategorischen Imperativ will, wenn sie die blofe Form 
der Allgemeingiiltigkeit tragt. Das Gesetz mu8 zum mindesten einem Wert- 
inhalt zur Verwirklichung aufgeben. Wirsahen, wie zuletzt auch Kants Ethik ein 
héchstes Wertideal birgt: das humanistische Persénlichkeitsideal. Die Ver- 
nunftethik Kants mochte sich mit dem rationalistischen Kriterium der All- 
gemeingiiltigkeit begniigen kénnen, die auf Inhaltliches und speziell auf Werte 
gehende Ethik der Gegenwart fordert fiir dieses Noema,,Wert* auch eine Noese, 
einen besonderen Erfassungsakt fiir das Wertquale, sei es die mit einem Urteils- 
akt verbundene, als ,,richtig charakterisierte Liebe‘ Brentanos oder ein stel- 
lungnehmendes Wertgefiihl, wie bei Meinong und Héfler, sei es die vor allem 
Urteil sich vollziehende unmittelbare schlichte Kenntnisnahme vom Werte, 
das kognitive Wertfiihlen Schelers oder die ,,Wertnehmung“ bei Husserl und 
Hildebrand. In dieser materialen Wertethik aber kommt wieder der alte Ziel- 
und Vollendungsgedanke zum Durchbruch, der den Wert in der ihm erst zu ent- 
nehmenden Norm als Ziel derPerson aufgibt und auf ihre Vollendung als wert- 
volle Person drangt. Die Gesetzesethik mu8 unterbaut werden durch die Wert- 
ethik, das bloBe Gebot der Pflicht durch das Vorbild wertvoller Personen, 
durch deren Nachfolge und Jiingerschaft mindestens ergdnzt, die imperativi- 
stische Ethik der Pflicht durch die Ethik der Liebe erweitert werden®’. Die Voll- 
endungsethik zeigt so einen tieferen Zielbegriff als den, den Kant in dem utili- 
taristischen Zweckbegriff der Aufklarung sah. Sie ist — genau wie die neue 
gegenstandliche Erkenntnislehre — auf die Fiille der Gegenstandlichkeiten in 
der Wertwelt gerichtet. Sie sieht den Wert der sittlichen Individualitaten und 
der besonderen typischen Lebensformen der sittlichen Personen, die die Ethik 
eines ,,allgemeinen‘ Gesetzes nicht sehen konnte. Sie hat Sinn fiir die Mannig- 
faltigkeit der sittlichen Motive ihrer Subjekte, die sich nie auf den reinen Pflicht- 
gedanken zuriickfiihren lassen, wie Kants geringe Einschatzung etwa des Auf- 
opferungsmotivs®® evident zeigt. Sie wird endlich auch ihrerseits den VorstoB 
zur Metaphysik wagen, nicht zu der Willensmetaphysik Kants, sondern zu der 
Erkenntnismetaphysik, die eine letzte Einheit von Sein und Wert in der Realitat 
eines summum bonum sucht. 

Am unzulanglichsten jedoch zeigt sich Kants Leistung auf dem Gebiete der 
Religionsphilosophie. Fir die selbstandige Eigenart der religiésen Gegen- 


8? Scheler hat, in vielem noch erganzungsbediirftig, eine solche Ethik in ihren Grund- 
ziigen zu geben gesucht. Wenn er das ,,Sollen‘‘ zu sehr im Kantschen Sinne nimmt, so er- 
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standlichkeit bietet Kants System keinen Platz. Das Religiése ist inm mit dem 
Sitilichen identisch, er kennt es nur als Betrachtung des Sittlichen als gottlichen 
Gebotes.. Das ,,Heilige** ist inm wesensgleich mit dem sittlich vollkommenen 
Willen. ,,Heilig‘‘ ist ihm das unverletzliche und unnachsichtliche Sittengesetz, 
die Pflicht, die sittliche Gesinnung, ,,heilig‘‘ ist ihm Gott, weil das Sittengesetz 
das Gesetz seines ,,allervollkommensten Wesens‘‘, seiner ,allgeniigsamsten 
Intelligenz‘‘ ist. Diese sittliche ,,Heiligkeit‘ ist Ziel auch des in stetem Fort- 
schritt sich ihr nahernden menschlichen Willens, ein mithin rein ethisches Ziel®®. 
Daf aber zwischen dem Sittlichen und dem Religidsen ein Wesensunterschied 
in der objektiven Sphare ihrer Gegenstandlichkeit besteht, hat die Religions- 
phanomenologie von Scheler, Scholz, Griindler, R. Otto u. a. gezeigt, obwohl 
Otto diese besondere Gegenstdndlichkeit als Kategorie im Sinne der Kant- 
schen Versubjektivierung faBt®. Dabei ist die objektive Eigenart des,,Heiligen‘ 
als ,,des Heiles der Person und ihres subjektiven Korrelates der Seligkeit‘ 
ebenso stark herausgehoben worden wie der Zusammenhang des Sittlichen 
mit ihm®, 

Zur Verkennung des Religidsen als vom Sittlichen objektiv verschiedener 
Gegenstandlichkeit fiihrte Kant der Versuch, von der sittlichen Vernunft 
des Menschen her Gott zu begriinden. Er ordnet also das Religiése dem 
Sittlichen unter. Dieses ist ihm héchster Wert, nicht jenes. Und doch steht 
in der Rangordnung der Werte das Religidse evident héher als das Sittliche, 
es ist das , héchste Gut“, und darum, weil es das héchste Gut ist, ist es zugleich 
sittliche Gite, aber nicht, weil es sittliche Giite ist, ist es héchstes Gut. Der 
Kantsche Gott steht im Dienste von etwas, das hoher ist als er selbst, im Dienste 
eines Gesetzes und einer Sittlichkeit- Seligkeits- Ordnung, zu deren Verwirk- 
lichung er da ist. Gott dient dieser Ordnung, nicht dient sie ihm, wie es sein 
muBte, wenn Gott von Kant in seiner ganzen, auch das Sittliche an Wert 
iiberragenden Wirklichkeit erfa&8t worden ware. Ein Gott aber, der zu etwas 
dient, ist nicht Gott mehr. Es ist der deistische Gott des achtzehnten Jahr- 
hunderts, an denKant glaubt, der Vernunftgott, der die Vernunftordnung der 
Sittlichkeit vollendet. Diese Ordnung kann nicht gedacht werden ohne Gott, 
und Gott erhalt daher in dieser Systemordnung moralischerVernunftbegriffe eine 
logisch notwendige Stelle. So ist er in der Tat eine ,,Idee“ der reinen praktischen 
Vernunft. Da ihr eine Wirklichkeit entspreche, daran hat Kant jedoch keinen 
Zweifel gehegt. Das ,,Denken“ ,,postuliert“ diesen Gott. Dieser ganze Begriffs- 
rationalismus zeigt, wie weit Kants Metaphysik von der lebendigen Religion ent- 
fernt ist, fiir die Gott nicht Idee und noch weniger Vernunftpostulat, sondern 
unbedingte und unbezweifelteWirklichkeit an sich ist. Wie fern Kant dem Ver- 


8 Kr. d. pr. V. 42, 106, 108, 112, 157, 200. Religion 51, 73, 187, 234. 
90 R. Otto, Das Heilige *, Breslau 1920, 123 ff. 
91 Scheler, Vom Ewigen I, 388 ff., 553 ff., 598 ff., 629, 633ff., 708; Formalismus, 104ff., 
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stindnis der Religion als ,, Urphanomens“ steht, zeigt seine volle Verkennung des 
Uraktes aller Religiositat, des Gebetes und seines Sinnes, sowie die moralistische 
Umdeutung des religidsen Gehaltes des Vaterunsers*. Das Gebet ist mehr als 

ein herzlicher Wunsch, Gott in allem unseren Tun und Lassen wohlgefallig 
a sein“. Das ist auch ein Gebet und ein ernstes und tiefes, aber darum betet 
man nur aus einem ganz inneren Verhdltnis zu Gott, mit dem man sich in innig- 
ster Wechselbeziehung wei8. Das Gebet ist nicht der Ausdruck eines sittlichen 
Wollens bloB, sondern der Ausdruck eben jener vom religidsen Menschen ganz 
real erfaBten persénlichsten Wechselbeziehung zwischen Gott und sich und sich 
und Gott, die schon da ist, wenn man wiinschen kann, Gott zu gefallen, und aus 
der heraus allein man diesen tiefen Gebetsruf an Gott in Hunger und Durst 
nach Gerechtigkeit richtet. Mit einer ,,als-ob‘-Betrachtung ist dem Realitats- 
anspruch des religidsen BewuBtseins nicht gedient und mit einer metaphysisch 
zugespitzten Moral kommt man an den Ejigengehalt der Religion und die in 
sich selbst ruhende religidse GewiBheit des frommen, betenden Menschen nicht 
heran. 

Der Autonomiebegriff zieht in Kants Religionsphilosophie seine letzten Fol- 
gerungen. Er ist fiir Kant, wie wir sahen, nicht ein bloB ethischer, sondern 
zuletzt ein metaphysischer: die Freiheit als weltbeherrschendes Sittengesetz. 
Da aber die Autonomie in des Menschen sittlicher Freiheit durchbricht, da seine 
Sittlichkeit der Seligkeit wiirdig ist, so wird Gott von Kant um des Menschen 
willen postuliert. Gott dient dem Menschen und dessen sittlicher Vernunft. 
Damit ist die letzte Konsequenz jener Hochwertung des Humanen ausgesprochen, 
die die Renaissance grundgelegt hatte. Der Mensch erhalt eine Selbstandigkeit, 
die dem Wesen der Religion und ihrer Uberordnung Gottes tiber alles Kreatiir- 
liche durchaus widerstreitet. Fichte hat dann zu Beginn des Atheismusstreites 
den Gedanken einer von Gott und seinem Wesen selbst verschiedenen sittlichen 
Ordnung zu Ende gedacht, wenn er sie schlechthin fir ,,das Géttliche*‘ erklarte 
und einen anderen Gott als diese moralische Ordnung nicht fassen konnte, 
doch auch seiner nicht bedurfte**. Bei Kant ist diese Konsequenz nicht gezogen. 
Er kennt die ,,furchtbare Majestat’’ Gottes, er verehrt sie in Anbetung, aber 
er verehrt in ihr das sittliche Gesetz. Sein Autonomiebegriff mu8 die Religion 
zerstéren. Denn entweder ist der Mensch autonom, dann ist er selbst Gott, oder 
aber der Mensch ist nicht autonom, und nur Gott ist autonom, dann fallt die 
Kantsche Autonomie. Aber Kants Heteronomiebegriff kennt ein géttliches Gebot 
nur als einen dem Menschen fremden Willen, der nicht mit Gottes Wesen identisch 
und von ihm dem Menschen als Gesetz seines gottgeschaffenen Wesens, als 
»,Naturgesetz“ eingepragt ist, so daB in dieser tiefsten Auffassung der religidsen 
Ethik der Gottesdienst des Menschen die Selbstentfaltung seines eigenen gott- 
geschenkten Wesens wird. Die nominalistische Form der englischen theonomen 

% Religion, 228 ff. 

%8 Fichte, Werke (Ausgabe Medicus) III, 130. 
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Ethik, die Kant einzig kannte und bekampfte, hinderte ihn an diesem letzten 
Aufstieg. Seine Autonomie 1a8t die menschliche Vernunft als allgemeines 
BewuBtsein Gott konstruieren, als Idee postulieren. Sie verkennt dabei aber 
die der religidsen BewuBtseinshaltung eigene Rezeptivitat dem Gottlichen gegen- 
iiber, und sie sieht nicht, wie auch gegenstandlich Gott stets als ein ganz AuBer- 
menschliches, AuSerirdisches und AuBerweltliches, als ein allem Weltlichen in 
Natur und Kultur gegeniiber ,,ganz Anderes‘‘ gemeint ist. Religion ist nicht Kon- 
struktion Gottes durch Vernunft, sondern ihr Gegenteil: das demiitig-ehrfiirchtige 
Sichéffnen fiir Gott, das ,,Ganz-still“-Werden vor Gott, das Empfangen des sich 
dem Menschen schenkenden und offenbarenden Gottes. Nicht der autonome Ver- 
nunftmensch ist der religidse Mensch, sondern der Gott anbetende und ihm allein 
dienende Mensch, der auch in seiner Sittlichkeit aus tiefstem persénlichem Er- 
griffensein und Uberzeugtsein von Gottes Vollkommenheit vollkommen sein 
mochte wie der Vater. Er bejaht aus voller Selbstentscheidung das Gute, 
weil er den lebendigen Gott, nicht aber ein abstraktes Vernunftgesetz als den 
Quell alles Guten bejaht, und er weif doch, daB dieses Sichentscheidenkénnen 
eine ,,Gnade“ ist, die Gott ihm gewahrt. Das ,,Du sollst‘‘ erhalt jetzt seinen 
Inhalt in der absoluten Vollkommenheit Gottes. . 

Die langsam und vorsichtig sich vollziehende Riickkehr der heutigen Philo- 
sophie in Erkenntnislehre, Ethik und Religionsphilosophie zum Gegenstand- 
lichen zeigt das eine deutlich, daB Kants Weltanschauung zu eng geworden, da8 
sein Aktivismus zu arm ist, um den Reichtum des Seins und der Werte zu bergen. 
Aber die ganz ernste Auseinandersetzung mit der grofBen Lebensarbeit eines 
Kant erreicht doch Kants Lehrziel, nicht eine Philosophie, sondern philoso- 
phieren zu lehren. Der selbst die kopernikanische Drehung in der Philosophie 
vollzog, der wird auch die wiirdigen, die an dem Recht dieser Wendung irre 
werden und sie riickgangig machen wollen um des héchsten Zieles aller Philo- 
sophie wegen — um der Wahrheit willen. 
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Die alte Pfarrei in der neuen Stadt. 


Von Professor Dr. W. Schwer, Bonn. 


Si etwa fiinfzig Jahren bedriicken uns schwere Sorgen um die Erhaltung und 
den Fortschritt des Christentums in unseren groBen Stadten. Warum denn? 
kénnte man erstaunt fragen. Denn langer als anderswo ist das Evangelium in 
der Stadt daheim. Der Heiland selber war es gewesen, der es gegen Ende seines 
irdischen Lebens aus den Dorfern und Flecken, in denen er es zuerst verkiindigt 
hatte (Lk 8), in die Hauptstadt des Landes hinauftrug. Als Stadtereligion trat 
das Christentum seinen Gang in die Welt hinaus an; mit der Stadt sind hinfort 
seine Geschicke, seine Ausbreitung und sein Ausbau zur Kirche, seine Siege und 
seine Niederlagen bis zu dieser Stunde unzertrennlich yerbunden geblieben. Es 
konnte nicht anders sein. Stadtkultur war die Kultur des Hellenismus, in dem 
sich seit den Eroberungsziigen Alexanders des Gr. griechisches Wesen iiber die 
ganze éstliche Welt hin ausbreitete. Stadtkultur war die Kultur des rémischen 
Weltreiches, dieser riesenhaften Erweiterung der Stadtgemeinde auf den sieben 
Hiigeln. Nur iiber die groBen HandelsstraBen und die Knotenpunkte des Welt- 
verkehrs ging der Weg in die Weite, und die Lebenserneuerung, die das Christen- 
tum der Welt bringen sollte, konnte sich wirksam nur von den Herzkammern 
aus vollziehen, die mit erregtem Pulsschlag das Blut durch die Adern der antiken 
Kulturwelt trieben. Deshalb wurden die Stadte Kleinasiens und Griechenlands 
die Stiitzpunkte der Paulinischen Missionsarbeit. Hier verweilte und predigte 
der Apostel jahrelang, wahrend er das stadtelose Phrygien und Galatien im 
Fluge durchzog (Apg 16, 16). Dort, wo die Menschen arbeitend und kampfend 
mit dem Leben ringen, war sein Erntefeld. Darum waren in Athen, das geruhsam 
von seinem alten Ruhme zehrte, seine Erfolge gering. Aber Korinth, die machtig 
aufbliihende Hafenstadt mit ihrem bunten Gemisch von Vélkern und Sprachen, 
Religionen und Kulturen, ihren klaffenden sozialen Gegensatzen, ihren kiihn 
und riicksichtslos vorwartsstrebenden Menschen wurde der Gegenstand seiner 
seelsorgerlichen Freuden und Leident. Und von da ging sein Sehnen nach Rom 
hiniiber, der Hauptstadt der Welt. Ein Netz von christlichen Stadtgemeinden 
legte sich alsbald iiber die Lander des Mittelmeerbeckens hin, bis nach Nord- 
afrika hinab, bis nach Gallien hinauf. Von Trajan (+ 117) bis zu Mark Aurel 
({ 180) und von da weiter bis zum Konzil von Nizda (325) 1a8t sich verfolgen, 
wie seine Knoten zahlreicher und seine Maschen enger werden?. Noch fiir lange 
Zeit ist der Stadtbischof der Seelsorger, seine Bischofsgemeinde die ,,parochia“ 
auch fiir die auf dem Lande wohnenden Christen weit in der Runde. Als es dann 


ee ene, ee 
* E. v. Dobschiitz, Die urchristlichen Gemeinden, Leipzig 1902, 17 ff. — Cladder- 
Dieckmann, Korinth, die Kirche des hl. Paulus, Aachen 1923. 
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freilich galt, auch die germanischen Volker nérdlich der Alpen, die ihre von den 
Vorfahren ererbte Stadtescheu nur langsam zu iiberwinden vermochten, fiir das 
Christentum zu gewinnen, lie® sich die Aufteilung der iibergroBen bischdflichen 
Sprengel in selbstandige landliche Seelsorgsbezirke nicht langer aufhalten. Vom 
6. Jahrhundert an, in Gallien wohl noch frither, ist die Ausbildung und wirt- 
schaftliche Verselbstandigung der Landpfarrei schrittweise zu verfolgen, und 
Bischéfe vom Weitblick eines Casarius von Arles (¢ 543) betraten den fiir die 
Volksseelsorge als notwendig erkannten Weg entschlossen und ohne kleinliche 
Bedenken*. Immerhin entlie8 auch jetzt noch die stadtische Bischofskirche die 
neuen Parochien drauBen in der weiten Didzese nur zégernd aus ihrer Obhut 
und wufte die Erinnerung an ihre eigene Vorzugsstellung noch lange lebendig 
zu erhalten. Das Schwergewicht des kirchlichen Lebens beharrte in der Stadt, 
auch als das Friithmittelalter eine sichtbare Riickbildung von der antiken stad- 
tischen zur landlichen Kultur brachte. Nach wie vor sollten nur geschlossene 
Stadte, nicht offene Orte Sitz eines Bischofs werden, so wollte es das kirchliche 
Recht*. Das Hochmittelalter hat dann vollends das Ubergewicht der Stadt- 
kirche wiederhergestellt, so klein an Umfang und Volkszahl wir uns immer 
diese mittelalterlichen Stadte, selbst solche mit beriihmten Namen, vorstellen 
miissen. Hier begann im 16. Jahrhundert der gro8e Entscheidungskampf um 
die Zukunft der Kirche in Deutschland, und hier setzt er sich bis heute in stillem, 
aber zahem Ringen fort. 

Also ist das Christentum wahrlich kein Fremdling und Neuling in der Stadt. 
Aber auch die besonderen Schwierigkeiten der Stadtseelsorge werden nicht erst 
seit heute und gestern empfunden. Klarer als irgendein anderer erkannte es 
wohl schon der Vélkerapostel, als er zum ersten Male wegesmiide das Weichbild 
Korinths betrat, daB er hier die feindlichen Machte der Welt in ihrer starksten 
Stellung aufsuche und Auge in Auge mit ihnen werde ringen miissen. Die junge 
Gemeinde am Isthmus war eine Grofstadtgemeinde mit allen ihren Vorziigen 
und Fehlern. Grofstadtgemeinden waren und blieben selbst in den Zeiten des 
ersten Ejfers die Christengemeinden der anderen Hauptstadte im Osten und 
Westen. Von den Korintherbriefen angefangen laft die friihchristliche Literatur 
neben dem Lichte auch die Schatten deutlich erkennen®. Selbst das Mittelalter, 
so wenig seine Stadte den Vergleich mit den antiken GroSstadten aushalten, 
hat zweimal eine Krisis seiner Stadtseelsorge erlebt: eine erste im 13. Jahr- 
hundert, rechtzeitig durch das Eingreifen der Bettelorden beschworen, und 
eine zweite, die zu Beginn des 16. Jahrhunderts die Reformation mit herauf- 


fiihren half. 
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Auch als Seelsorgsproblem sieht mithin die Stadtseelsorge auf eine lange 
und bewegte Geschichte zuriick. Wenn sie daher heute trotzdem in der Gestalt 
der ,,GroBstadtseelsorge“ mit einer Fiille neuer Fragen und Aufgaben vor uns 
hintritt, miissen wohl von Grund auf veranderte Verhdltnisse eine vollig neue 
Lage fiir sie geschaffen haben. Und so ist es. Ein vollkommen neues sozio- 
logisches Gebilde ist diese moderne Stadt, in der heute unsere Pfarrkirchen stehen 
und unsere Pfarrseelsorge arbeitet; in ihren Grundlagen und in ihrer Struktur 
eine vollkommen andere als die Stadt der Antike und des Mittelalters. Sie als 
den Exponenten einer fundamentalen volkswirtschaftlichen, sozialen und poli- 
tischen’ Umwalzung begreifen, in ihr eine vollig neue Siedelungsform, einen 
ungeheuren Komplex neuer Lebens- und Arbeitsbedingungen erkennen, die nach 
den Gesetzen physo-psychischer Wechselwirkung im Verlaufe einiger Gene- 
rationen auch einen neuen Menschentypus hervorbringen muften, ist eine erste 
unerlaBliche Voraussetzung fiir jedes tiefereindringende Urteil iiber die gegen- 
' wartige Lage und kiinftige Gestaltung der grofstddtischen Seelsorgsarbeit. — 
Aber es gibt noch eine zweite. Auch im Christentum, in der Kirche selber, in- 
sofern sie als eine sichtbare Gemeinschaft in der sichtbaren Welt steht, haben 
sich innere Wandlungen vollzogen, die abermals die Seelsorge vor ganzlich neue 
Aufgaben stellten. Es wird sich zeigen, daB diese beiden Entwicklungsfaktoren 
in der Gro&stadt von heute zusammenwirken, und daf beide vereint erst die 
schwierige Stellung der Gro&stadtseelsorge ganz zu erklaren vermégen. 


Was sich iiber das Werden und die Bedeutung der heutigen Grofstadt in 
Ziffern und Zahlen fassen lat, ist schnell zusammengestellt. Vom Siiden her 
kommt sie herauf. In Italien, dessen Bedeutung fiir die Entwicklung des Frith- 
kapitalismus langst erkannt ist, wachsen schon gegen Ende des 15. Jahrhunderts 
Venedig, Mailand, vielleicht auch Neapel an Einwohnern iiber das erste Hundert- 
tausend hinaus, wahrend diesseits der Alpen héchstens Paris einer ahnlichen 
Volkszahl sich rilhmen kann. Im 16., 17. und 18. Jahrhundert folgen dann die 
Hauptstadte der anderen europdischen Staaten, voran die groBen Welthandels- 
platze Spaniens, der Niederlande und der nordischen -Lander. Deutschland, 
wirtschaftlich und politisch am weitesten zuriickgeblieben, tritt mit Wien und 
Berlin erst an der Schwelle des 19. Jahrhunderts in den Wettkampf ein, um sich 
dann freilich in weiteren hundert Jahren in beispiellosem Anlauf fast an die 
Spitze zu setzen. 1800 steht im heutigen Reichsgebiete Berlin noch allein; Leipzig 
mit 30000, Dresden mit 40 000, KéIn mit etwa 45 000 Bewohnern sind kaum 
iiber die ersten Anfange hinaus, selbst Hamburg war von dem eben erreichten 
Hunderttausend wieder weit zuriickgeworfen, als Marschall Davousts letzter 
Grenadier die Stadt verlieB. 1830 sind erst 4, 1870 7 weitere GroBstadte hinzu 
gekommen. Nun aber 1880: 15, 1890: 26, 1900: 33, 1910: 47! Im Jahre 1890 
wohnen von 49 Millionen Einwohnern des Deutschen Reiches 6 Millionen, d. h. ein 
Achtel in der Gro&stadt, 1905 von 60 Millionen 112/,, d.h. mehr als ein Sechstel. 
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Mit diesen unheimlich anschwellenden Ziffern nimmt nun alsbald die seit 
unvordenklichen Zeiten in der Stadt eingesessene Seelsorge den Kampf auf. 
Man darf nicht behaupten, daB sie die heraufziehende Gefahr nicht gesehen 
habe. Schon das Konzil von Trient hatte fiir die Neuumschreibung einer Pfarrei 
den auch heute noch maBgebenden Grundsatz aufgestellt, daB es dem Pfarrer 
méglich sein und bleiben miisse, seine Pfarrkinder personlich kennen zu lernen®. 
Ebensowohl wufte man es schon 1789 in Paris, da8 die dortigen Stadtpfarreien 
von 40000, 50.000, ja 90 000 Seelen jede wirksame und in die Tiefe dringende 
Seelsorge von vorneherein unméglich machen muBten, selbst wenn der in der Seel- 
sorge stehende Klerus zahlreicher gewesen ware, als es tatsdchlich der Fall war. 
In Wien hatte etwa um dieselbe Zeit (1783) Joseph II., in dessen Reformplanen 
bei allen Mangeln so mancher gesunde Gedanke steckte, eine neue Pfarreinteilung 
unter Zugrundelegung einer sehr verstandigen Héchstziffer der Pfarreinge- 
Sessenen vorgesehen. Halt man daneben etwa noch den Ejinspruch Pius’ VI. 
gegen die kurzsichtige, 1791 von der franzdsischen Nationalversammlung be- 
schlossene Neuordnung der Pariser Stadtpfarreien und die Konstitution 
,, super universam‘‘, durch die Leo XII. 1824 die Reorganisation der rémischen 
Stadtpfarreien in die Wege leitete, so erkennt man, da® damals auch die Kurie 
dem heraufziehenden Grofstadtproblem bereits ihre Aufmerksamkeit zugewandt 
hatte’. Alsbald wird es nun auch in der protestantischen Kirche Deutschlands 
lebendig. Das industriereiche, vorwiegend protestantische Mitteldeutschland 
ging in der grof&stadtischen Entwicklung dem katholischen Westen und Siiden 
um einige Jahrzehnte voran; noch heute wohnt etwa ein Siebentel der deutschen 
Katholiken in der GroBstadt, dagegen ein Fiinftel der Protestanten, und die 
47 deutschen Grofstadte sind tiberhaupt nur zu einem Viertel iiberwiegend 
katholisch. J. H. Wichern, der Begriinder der innern Mission, war es, der auch 
hier den Kampf gegen die sorglose Untatigkeit weiter kirchlicher Kreise energisch 
aufnahm. In densechziger Jahren kommen seine ersten Mitarbeiter in die sachsi- 
schen Industriestadte und erschrecken iiber die weit fortgeschrittene Entkirch- 
lichung der wie aus dem Boden aufgewachsenen Arbeitermassen. 1876 nimmt 
Emil Sulze in Dresden, 1878 Adolf Stécker in Berlin einen neuen Anlauf, durch 
Erbauung neuer Kirchen und Aufteilung der Riesenpfarreien das bisher Ver- 
sdumte nachzuholen’. Also war man hiiben und driiben nicht blind fir die 
zunehmende Bedrangnis der Stadtseelsorge. Aber es gelang fast nirgendwo, 
mit der sprunghaft sich itberstiirzenden Entwicklung Schritt zu halten. Noch 
heute ist, obwohl eine Verlangsamung der Bewegung wahrzunehmen ist, die 
iibergroBe Mehrzahl der Grofstadtpfarreien noch weit von dem Normalmai 


8 Sess. 24, de ref. c. 13. 
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— 5 bis 6000 Pfarrkinder — entfernt, das man auf katholischer wie auf prote- 
stantischer Seite fiir sie aufgestellt hat. Pfarreien von 15 000, 20000, ja 30000 
Seelen sind keine Seltenheit, und neben ihnen fristen oft in der gleichen Stadt 
andere, an Alter und Ehren reich, mit weniger als einem Zehntel von Parochianen 
ein kiimmerliches Dasein. 

Das mag fiir unsere Zwecke an Ziffern geniigen. aus jedem statistischen 
Handbuch sind sie mit Leichtigkeit zu erganzen. Es kann namlich von allem 
Anfang an nicht scharf genug betont werden: die Frage der Gro8stadtseelsorge 
ist nichts weniger als ein bloBes Zahlenproblem und Rechenexempel! So viel 
und so wenig die Einwohnerziffer tiber das Wesen der Grofstadt selber 
aussagt, ebenso viel oder wenig verrat die Seelenzahl der Stadtpfarre von den 
Schwierigkeiten, mit denen ihre Seelsorge zu kampfen hat. Eine gewisse Ein- 
wohnerzahl ist Voraussetzung fiir die Entfaltung groiistadtischen Lebens und 
Wirtschaftens, eine gewisse Begrenzung der Seelenzahl einer Pfarrei Vorbe- 
dingung fiir eine erfolgversprechende Pastoration und die Entwicklung eines 
regen Gemeindelebens. Mehr nicht. Solange der Blick, wie es nicht selten bei 
der Behandlung dieser Frage geschah, starr auf die Zahlen gerichtet bleibt, 
liegt sogar die sehr irrefiihrende Auffassung nahe, es geniige die mechanische 
Aufteilung der jetzigen stadtischen GroBpfarreien, um die alte Pfarrgemeinde 
wiederhergestellt zu sehen, wahrend doch erfahrungsgema8 die kleinen Pfarr- 
systeme der Altstadt, die ziffernmaBig geradezu Idealgemeinden sein. miiBten, 
ebensosehr an Blutarmut und Entkraftung leiden. Wie in dem Begriff ,,GroB- 
stadt‘, dem bis jetzt noch keine Definition beigekommen ist, so sind auch in 
seinem Korrelat ,,GroBstadtseelsorge‘‘ die verschiedenartigsten Belange in- 
einander verschlungen. Und selbst wenn man, wie es im folgenden geschehen 
soll, zundchst einmal alles herauslést und beiseitestellt, was die seelische Ver- 
fassung des GroBstadtbewohners der Seelsorge an besonderen Aufgaben und 
Schwierigkeiten darbietet, und die Stadt selbst als soziologisches Gebilde in 
den Mittelpunkt der Betrachtung stellt, bleibt das Problem noch umfassend und 
schwierig genug. Es wird notwendig sein, klar zu sehen, was die moderne GroB- 
stadt ist: eine geradlinige Fortbildung der mittelalterlichen Stadt oder eine 
Riickkehr zur antiken GroBstadt oder ein véllig neues soziales Gebilde mit 
neuen wirtschaftlichen Funktionen und Organen; ferner: wie der neue Lebens- 
inhalt und die neuen Daseinsbedingungen auf ihre innere Struktur umbildend 
eingewirkt haben; sodann: wie die aus der mittelalterlichen Welt in die neue 
Grofstadt hiniibergerettete Pfarrei in diese veranderte Umgebung sich hinein- 
gefunden habe; was sie der alten Stadt gewesen ist, was sie der neuen noch sein 
kann; welche ihrer ehemaligen Lebenswurzeln ihr verblieben, welche verdorrt 
und abgestorben sind. Endlich: ob und wie sie auch in der neuen Stadt wieder 
bodenstandig werden kénne, oder ob sie neuen Formen Platz machen miisse. 


* *% 
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Am schnellsten und sichersten wird in das Verstandnis der heutigen Grob- 
stadt die aufmerksame Betrachtung eines modernen Stadtplanes. und einer 
neueren Verkehrskarte einfiihren. Schon beim ersten fliichtigen Zusehen heben 
sich auf dem Stadtplan drei Bestandteile voneinander ab: ein verhaltnismaBig 
kleiner innerer Stadtkern, die Altstadt; ein im weiten Bogen um diesen Kern 
gelagerter Giirtel von gewaltigen Baublécken, bald rechtwinklig, bald strahlen- 
férmig von geradlinigen StraBen durchschnitten, die Neustadt; iiber die Peri- 
pherie hinaus vorgeschobene Vororte, vereinzelt noch mit Resten landlicher 
Siedelungsweise, im tibrigen aber durchaus stadtischen Charakters, noch nicht 
vollkommen mit der Stadt verwachsen, aber durch breite. StraBenziige und 
Stadtbahnen in ihren Lebenskreis und ihr Verkehrsnetz einbezogen. 

In der Altstadt, dem Kerngehause dieses von Jahrzehnt zu Jahrzehnt 
mdchtiger in die Breite sich dehnenden Stadtgebildes, stecken die letzten Uber- 
bleibsel der mittelalterlichen Stadt. Welch charakteristisches Stadtebild! 
Diese engen, verbogenen StraBen und Gaf&chen, jedem natiirlichen Hindernis 
scheu ausweichend, jeder Hebung und Senkung des Bodens sich anbequemend. 
Selbst manches alte Rémerlager mit seinen geradlinigen TorstraBen haben die 
germanischen Erben unter Schutthaufen begraben, um es dann nach Herzens- 
lust die Kreuz und die Quer zu iiberbauen®. Diese Hauser und Hduschen, 
breite und schmale, hohe und niedrige, selbstbewuBt aufgegiebelte und ver- 
schiichtert an den groBen Nachbarn zur Rechten oder Linken sich anschmiegende, 
bald vorspringend, bald zuriicktretend, jedes anders und jedes so, wie es seinem 
Erbauer und Herrn gefiel. Alles gewachsen wie drauBen im stadtischen Gehdlz 
Baum und Strauch. Alles nahe beieinander, alles auf friedliches Zusammenleben, 
auf treues Zueinanderstehen, auf gegenseitige Hilfe und gute Nachbarschaft 
angelegt. Rings um diesen Stadtkern dann umlaufend ein breiter StraBenzug. 
» Ring“, ,,Wall‘‘ und andere StraBennamen halten noch heute die Erinnerung 
daran fest, daB® hier einst Mauer und Graben, Torburg, Briicke und Gatter die 
stadtische Kleinwelt von der Fremde da drauBen sorglich abschloB. Wir schreiten 
hiniiber — und betreten ein neues Land. Schnurgerade, breite StraBen, endlos 
fortlaufend, in regelmaBigen Abstanden sich rechtwinklig tiberschneidend oder 
sternformig in groBe Platzanlagen ausmiindend. Zur Rechten und zur Linken 
die Reihen der Hauser, alle von vorschriftsmaBiger Hohe, haarscharf in die 
Fluchtlinie gestellt, steif, langweilig. Hier ist keine Spur mehr zu finden von 
spontanem, organischem Wachstum. Alles ist planvoll erdacht, im Baubureau 
entworfen, in der Fabrik massenweise ausgefiihrt, vom Bauunternehmer ,,schliis- 
selfertig‘‘ abgeliefert. Ein niichterner, berechnender, rationalisierender Zug 
beherrscht diese neue Stadt. Die Besiedelung, die durch Jahrhunderte eigen- 
willig ihren Weg gegangen war, wird heute von einer weit vorausschauenden 
Stadtverwaltung in vorgezeichnete Bahnen gewiesen. Weit ins Feld hinaus 


9 Paul Sander, Geschichte des deutschen Stadtewesens, Bonn und Leipzig 1922, 69. 
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sind die StraBen schon angelegt, bevor noch ein einziger Birger um die ,,Bau- 
genehmigung‘ eingekommen ist. Fir Werk- und Fabrikanlagen wird das 
geeignete Gelande abgesteckt, von den volkreichen Wohnstrafen mit ihren 
vielstéckigen Miethausern und ,,abgeschlossenen‘‘ Etagen trennt sich die Siede- 
lungsanlage der. Wohngenossenschaft und das Villenviertel mit seiner lockeren 
Bebauung. Jeder der neuen Stadtteile erhalt so sein eigenes Geprage. Aber 
auch in der Altstadt erwacht neues Leben. Fir die Verkehrsanstalten, die 
Kaufhdauser, die Banken, die Hotels, die auf eine zentrale Lage nicht verzichten 
kénnen und mégen, wird durch riicksichtslose Durchbriiche Raum geschaffen, 
denen die alten Wohnhauser reihenweise zum Opfer fallen. Eine groBe Umsie- 
delung der ganzen Bevélkerung ist die Folge. Der Stadtkern wird ausgehohlt 
und entvolkert; die Londoner City ist von 128000 Seelen im Jahre 1801 auf 
27 000 im Jahre 1901 zuriickgegangen. Rings um diesen Kern herum legt sich 
ein dichter Bevélkerungswulst, die Vorstadte schwellen ins Riesenhafte an. 
Die Stadt verwandelt sich in eine einzige gewaltige Industrieanlage, die ja auch 
fiir die Fabrikhallen und Werkstatten, die Arbeiterhduser und Beamtenwoh- 
nungen, die Speisehduser und Lohnbureaus, die technische Abteilung und die 
Werkleitung auf ihrem Gelande die geeigneten Platze vorsieht. Das alles mag 
schon hier beilaufig die Vieldeutigkeit des so oft wie eine feststehende GréBe 
behandelten Begriffes ,,GroBstadtpfarrei‘‘ andeuten. In Wahrheit sind alle 
erdenklichen Pfarrtypen, die Pfarrei der Arbeiter, der Kleinbiirger, der Geschafts- 
inhaber und Angestellten, der Rentner und Villenbesitzer oft in sehr einseitiger 
Auspragung darin enthalten. Die Neustadtpfarrei leidet fast iiberall an Ober- 
volkerung, die Aitstadtpfarrei an der Auszehrung, wahrend vor 500 Jahren, 
als die stadtischen Hauser innerhalb des zu enge gewordenen Mauerringes in 
die Hohe wuchsen, gerade die jetzige Altstadt ihre Volkszahl sich standig mehren 
sah. 

Bei all dieser Vielgestaltigkeit entbehrt jedoch die moderne Stadt — und das 
fiihrt uns einen Schritt weiter — keineswegs einer sehr markant hervortretenden 
Individualitat. K6ln und Essen, Frankfurt und Hamburg, Miinchen und Chem- 
nitz, Wiesbaden und Dortmund sind in ihrer Sonderart gewi8 weiter vonein- 
ander entfernt, als zwei mittelalterliche Stadte es je gewesen. Man liebt es heute, 
nach dem Vorgang von Max Weber?® zwischen Produzentenstddten und Konsu- 
mentenstadten zu unterscheiden, aber dem Reichtum an modernen Stadtetypen 
wird diese Einteilung natiirlich nur ganz unvollkommen gerecht. Sofort drangt 
sich die Mutmafung auf, daB die neue Stadt wohl auch als Wirtschaftsfaktor 
etwas durchaus anderes sein miisse als die Stadt des Mittelalters, und ein Blick 
auf eine Verkehrskarte wird diese Vermutung bestatigen. Jede graphische Dar- 
stellung mittelalterlicher Verkehrs- und Wirtschaftsbeziehungen zeigt eine 
PIAS AAP EMae ASEMG Medex Mie SENG SOMME SCS ST TT SET PS PT I Le eC ape ue VT eee 
49 Max Weber, Die Stadt... Archiv fiir Sozialwissenschaft und Sozialpolitik 47 (1920/21), 
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verwirrende Zahl aneinandergrenzender Kreise. Uber 2000 Orte mit Stadtrecht 
lagen im Raume des heutigen Deutschen Reiches nebeneinander; jeder Mittel- 
punkt eines Stadtgebietes von wenigen Meilen im Durchmesser, dessen Peripherie 
den Spielraum der Stadtwirtschaft wie des normalen Stadtverkehrs begrenzte. 
An durchlaufenden Handels- und Verkehrsstra8en fehite es natiirlich nicht — mit 
solcher AusschlieBlichkeit ist die sogenannte ,,geschlossene Stadtwirtschaft‘* nie 
und nirgendwo durchgefiihrt gewesen. Aber in der Hauptsache war jede Stadt 
wie politisch so auch wirtschaftlich autark; stiitzte ihren Handel und ihr Gewerbe 
auf die mit den primitiven Verkehrsmitteln der Zeit ohne allzugroBe Mithe 
erreichbare Bevélkerung im Umkreise und suchte eifersiichtig jeden fremden 
Mitbewerber davon fernzuhalten; war umgekehrt aber auch fiir ihre eigne Ver- 
sorgung im wesentlichen auf dieses Wirtschaftsgebiet angewiesen und deshalb 
aufSerstande, ihre Einwohnerzahl iiber eine sehr mafige Hochstgrenze hinaus 
zu steigern. K6ln, Litbeck, StraSburg verdanken die 20 bis 30000 Bewohner 
ihrer Bliitezeit hauptsachlich einem ausnahmsweis stark entwickelten Fernhandel. 
Wie anders stellt sich dagegen eine neuzeitliche Wirtschafts- und Verkehrskarte 
dar! Das Zellensystem der Wirtschaftskreise ist verschwunden. Der moderne 
Staat hat die politische, die moderne Volks- und Weltwirtschaft die wirtschaft- 
liche Autonomie der Stadt beseitigt. Ihr 6konomischer Unterbau ist ein ganzlich 
anderer geworden. Ein Netz mit durchlaufenden Faden, von Stadt zu Stadt 
verknotet, bedeckt das ganze Land, den Erdteil, die Welt. Selbst das kleinste 
Stadtchen und Dérfchen ist darein einbezogen. Die groBen Stadte aber sind Be- 
standteile eines Wirtschaftsorganismus geworden, der iiber alle natiirlichen und 
politischenGrenzen hiniibergreift, und dienen ihm jenachihrer besonderenEignung 
als Hafen- und Stapelplatze, als Verkehrsknotenpunkte, als Produktionsstatten, 
als Torwadchter und Beherrscher machtiger Rohstofflager, als Zentren des Geld- 
und Bankverkehrs, ais Sitz der Verwaltung, als Erholungs- und Vergniigungs- 
statten. Nicht nur die Arbeitsteilung des modernen Grofbetriebes, sondern auch 
die Aufteilung des modernen Stadtgebietes setzt sich also hier in vergroéBertem 
Ausmafe fort. Und abermals muBte diese wirtschaftliche Umstellung ebenso 
gewaltige Verschiebungen der Bevélkerung im Gefolge haben. Denn nicht mehr 
nur in einem kleinen Stadtbereich, sondern auch in der das ganze Land umspan- 
nenden Gesamtwirtschaft hei&t es jetzt Angebot und Nachfrage ausgleichen, 
jede Kraft und Befahigung an die rechte Stelle bringen, den ungestérten Ablauf 
des Produktionsprozesses sicherstellen. Freiziigigkeit und Aufhebung aller 
einstigen Niederlassungsbeschrankungen sind die unausbleibliche Folge gewesen, 
denn eine ganze Bevélkerung ist heute auf der Arbeitssuche begriffen, und der 
Arbeitsmarkt ist so gro& wie die Welt. 

So erscheint die neuzeitliche Stadt als das notwendige Ergebnis der neuzeit- 
lichen Wirtschaft. Man kann diese Entwicklung beklagen, aber riickgangig zu 
machen ist sie nicht. Selbst die oft beanstandeten Eingemeindungen sind doch 
zumeist nur die letzten formellen Folgerungen aus der bereits tatsachlich voll- 
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zogenen oder doch unvermeidlich gewordenen Einkreisung ehedem selbstandiger 
Vororte. Die modernen Stadtverwaltungen haben es, wie einer-unserer. ersten 
Stadtebaumeister richtig gesagt hat, lernen miissen, in der GroBstadt nicht mehr 
nur den Feind zu sehen, dem man verstandnislos und verzagt gegeniibersteht, 
sondern ein Arbeitsfeld, reich an neuen Aufgaben und Moglichkeiten. Die 
Seelsorge wird sich ebenso in die veranderte Lage hineinfinden und beherzt an 
ihre Bewaltigung herangehen miissen. 


Stiitze und Trager der Seelsorge in Stadt und Land ist seit 1500 Jahren 
die Pfarrei. ,,Certus territorii districtus ... habens unum rectorem stabilem cum 
potestate populum ibidem existentem regendi et judicandi eique sacramenta 
aliaque divina administrandi‘‘ nennt sie kiihl und korrekt das Kirchenrecht. 
Aber diese Definition 14Bt nichts mehr von dem reichen Leben ahnen, das sie 
einst umschlossen hat, und von den starken Wurzeln, mit denen sie ehedem tief 
in den Volksboden hineingewachsen war. 

Die Landpfarrei. Manche Anzeichen sprechen dafiir, daB wenigstens die 
alte merovingische GrofSpfarrei schon bei ihrer Begriindung und Abgrenzung 
vorhandenen vélkischen Gebilden, dem Untergau, der Hundertschaft, sich an- 
paBte. Auch bei ihrer weiteren Aufteilung ist die Einheit der neuen Pfarren 
mit der dérflichen Markgenossenschaft fast stets gewahrt geblieben. So ward 
von Anfang fiir den religidsen Verband ein fester sozialer Unterbau geschaffen; 
die Blutsgemeinschaft der Sippengenossen, die Wirtschaftsgemeinschaft der 
Markgenossen band auch die Pfarreingesessenen aneinander. Schon bald aber 
wachsen, wie uns zahlreiche Weistiimer erkennen lassen, Dorfgemeinde uud 
Kirchengemeinde vollig zusammen. Auf den Versammlungen der Dorfgenossen, 
auf dem Markerding, oder beim grundherrlichen Gericht werden auch kirchliche 
Angelegenheiten verhandelt. Die Verwaltung des Kirchenvermogens, die Gottes- 
dienstordnung, die Stolgebiihren, die Neubesetzung der Pfarre, die Anstellung 
der niederen Kirchendiener, das sittliche Leben des Pfarrers und seine Amts- 
fiihrung: nichts entgeht ihrer Aufmerksamkeit und Sorge. Mit dem Pfarrer, den 
sie nicht selten selbst eidlich in Amt und Pflicht nimmt, tiberwacht die Gemeinde 
das religiése und sittliche Leben der Dorfbewohner, verpflichtet sie zum Kirch- 
gang und zur Teilnahme an den Gemeindeflurprozessionen, schreitet gegen Tanz 
und Kartenspiel, Gotteslasterung und Unzucht, Streitsucht und Sonntagsarbeit 
beim Sendgericht oder auf der jahrlich wiederkehrenden Gemeindetagung ein, 
schlieBt die von der Kirche Gebannten auch aus dem Gemeindeverbande aus. 
Dorfgemeinde und Kirchengemeinde sind eins, dieselben sind die Gemeinde- 
genossen und die Kirchspielleute. Die Pfarrgemeinde ist weder bloBer Ver- 


11 y. Schubert, a. a. O., 530. — J. B. Sdgmiiller, Die Entwicklung des Archipresbyterats 
at Dekanats bis zum Ende der Karolingerzeit, Tiibinger Universitatsprogramm 1898, 
2 ff. 
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waltungsbezirk noch rein religiése Gemeinschaft, sondern: ein religids-sozialer 
Verband”, 

Auch in der mittelalterlichen Stadt griffen Pfarrgemeinde und biirgerliche 
Gemeinde mit ihren Gerechtsamen vielfaltig ineinander iiber. Beide erscheinen 
vereint in den Sondergemeinden, aus denen die Stadtverfassung K6lns hervor- 
wuchs, Steuererhebung und Wehrordnung bauen mancherorts auf der Pfarr- 
einteilung auf4, Spital, Armentafel und Mandatum (FuSwaschung am Griin- 
donnerstag) behalten noch bis ins spate Mittelalter ihre Verbindung mit der 
Pfarrgemeinde, der Pfarrkirche und dem Kirchhof bei®. Umgekehrt dringt nun 
aber auch die Stadtgemeinde immer weiter in den kirchlichen Rechtsbereich vor. 
Aus Rechtstiteln mannigfacher Art (Eigenkirchenrecht des Grundherrn, Patronat 
auf Grund des Kirchenbaus) entwickelt sich ein Pfarrerwahlrecht der biirger- 
lichen Gemeinde. Als Treuhander kirchlicher Stiftungen und als Mitbeteiligter 
bei der kirchlichen Vermégensverwaltung durch die Kirchenpfleger (Kirchen- 
meister, Gotteshausleute) erlangt im Spatmittelalter der stddtische Rat einen 
Einflu8 auf die Stadtkirchen und ihren Klerus, der beim Anbruch der Refor- 
mation geradezu verhangnisvoll geworden ist!*. Und ware das alles nicht gewesen, 
wieviel hatte nicht die Stadt von ihren ersten Anfangen an der Kirche zu ver- 
danken! Der Bischof, die Bischofskirche, der Bischofshof haben an erster Stelle 
mitgeholfen, die alten R6merstadte am Rhein und an der Donau vor dem volligen 
Verfall und Untergang zu bewahren’’, Ja stadtische Siedelung war iiberhaupt 
nur mdglich gewesen durch Auflésung der ehedem fast unzerreiSbar starken 
Sippenbande, fiir die jetzt im neuen Stadtverbande die Religion als bedeutungs- 
voller Ersatz eintrat. Auch als religidse Gemeinde fiihlte sich die Stadtbevdl- 
kerung zu einer Einheit verbunden. Sie ist Kultverband, darum stehen die 
Juden notwendig auBerhalb der Birgerschaft. ,,Kirchengemeindliche Vollwertig- 
keit ist Voraussetzung der Qualifikation zum Biirger’*‘. Die Stadtkirche, 
mitten in der Marktansiedelung erbaut, war das weithin sichtbare Wahrzeichen 
der Stadt, durch den Opfersinn der Biirger erbaut und ausgeschmiickt, dem 
Fremden mit Stolz gewiesen. Der Kirchenpatron war der Stadtheilige, der im 


12 F. X. Kiinstle, Die deutsche Pfarrei und ihr Recht zu Ausgang des Mittelalters 
(Kirchenrechtl. Abhandlungen, herausgegeben von Ulrich Stutz, H. 20), Stuttgart 1905. 

13 H. Kelleter, Zur Geschichte des Kélner Pfarrsystems im Mittelalter. Mevissen- 
Festschrift Kéln 1895, 222ff. — Fr. Lau, Entwicklung der kommunalen Verfassung 
und Verwaltung der Stadt Kéin bis zum J. 1396, Bonn 1898, 160 ff. 

14 G. Liebe, Die kommunale Bedeutung der Kirchspiele in den deutschen Stadten. Diss. 
Berlin 1885. 

15 Gerh. Uhlhorn, Die christ. Liebestatigkeit I]., Stuttgart 1884; W. Liese, Geschichte 
der Caritas I., Freiburg 1921. 

16 Alfr. Schultze, Stadtgemeinde und Kirche im Mittelalter. Festgabe fiir Rud. Sohm, 
Miinchen u. Leipzig 1914. — Ders.: Stadtgemeinde u. Reformation, Tiibingen 1918. 

17 Sander, a.a.O., 78. 

18 Max Weber, a. a.O., 654. 
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Stadtsiegel thronte, nicht nur auf den Altaéren und Kirchenfenstern. Seine 
Reliquien in kostbarem Schrein waren das Heiligtum und Kleinod der Stadt. 
Sie zu verehren, kamen die Pilger aus weiter Ferne und belebten Handel und 
Wandel. Sein Fest beging die ganze Birgerschaft und sah an diesen Tagen 
kauflustige Gaste aus der weiten Runde auf ihrem Markte. Was an Gilden, 
Ziinften und Bruderschaften der eingesessenen Birger sich bildete, stand gewi8 
auch durch eine Kapelle, einen Altar oder eine fromme Stiftung mit der Pfarr- 
kirche in Verbindung; nur die Briiderschaften der ortsfremden Gesellen bevor- 
zugten die Spitalkapellen und Ordenskirchen, standen also auch hier abseits. 
Alle diese Berufsgenossenschaften waren, ohne es zu wollen, auch Hilfs- und 
Stiitzmittel der Seelsorge, sie banden ihre Mitglieder an die Kirche, iberwachten 
ihr sittliches Verhalten und duldeten keine Absonderung. Unter den primaren 
Stadtebildnern, um einen von Sombart?® gepragten Ausdruck zu gebrauchen, 
den Stadtegriindern, den menschennahrenden und werteschaffenden, stand die 
mittelalterliche Kirche mit ihrem Klerus in erster Reihe. Kirchengemeinde und 
Stadtgemeinde waren miteinander groB geworden und hielten zusammen. Die 
Biirgergemeinde war zugleich eine religidse Gemeinschaft, aber auch die Pfarr- 
gemeinde zugleich eine soziale. 

Dariiber hinaus tat nun aber auch die Kirche das Ihrige, um den Seelsorgs- 
verband der Pfarrei so straff wie méglich zusammenzufassen und ihren inneren 
Zusammenhalt zu kraftigen. Genau wird der terminus, der Pfarrsprengel, abge- 
grenzt?°, Schon die Ausbildung des Zehnten nétigte dazu, wenn auch Ausnahmen 
noch bis tiber das Mittelalter hinaus vorkamen?+. Nicht zu groB und nicht zu 
klein sollte die Pfarre sein, damit weder die Gré8e der Entfernungen die Seel- 
sorge, noch die allzu geringe Zahl der Pfarreingesessenen die wirtschaftliche 
Lebensfahigkeit der Pfarrkirche gefahrde?*. Nicht selten hatten die Bewohner 
selbst die Errichtung einer neuen Pfarrei gewiinscht, weil ihnen der Kirchweg 
zu weit oder die Seelsorge unzulanglich schien, dann auch wohl Grund und Boden 
fiir die Kirche hergegeben, sie selbst erbaut und mit dem ersten Pfarrgut aus- 
gestattet’. Selbst in den Stadten ist die Begriindung neuer Pfarreien bisweilen 
von den Biirgern selbst ausgegangen. Alle innerhalb dieses Sprengels Ansdssigen 
gehoren zur Pfarrkirche und nur zu ihr. Nur hier wurden sie getauft®4, nur hier 
wohnten sie dem Gottesdienst bei. Ja durch Fragen soll sich der Pfarrer vor 


19 Der Begriff und das Wesen der Stadtebildung. Archiv fiir Sozialwissenschaft und 
Sozialpolitik, 25 (1907), 1 ff. 

20 Ansegisi Capit. lib. I nr. 149 (ed. Boretius 412): ut terminum habeat unaquaeque 
ecclesia, de quibus villis decimas recipiat. 

21 Vgl. Trid. Sess. 24, de ref. c. 13. 

22 y. Schubert, a.a.O., 581. 
eh 3 Zahlreiche Belege bel! A. Hauck, Kirchengeschichte Deuiietildade IV, Leipzig 1903 

28 f. 

24 Syn. v. Meaux (845) c. 48: ,,Ut nemo presbyterorum list Praesumat nisi in 
vicis et ecclesiis baptismalibus“ (Harduin IV, 1491). 
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dem Gottesdienste vergewissern, ob kein fremder Parochiane, es. sei denn auf 
der Reise, anwesend sei ... quem si invenerint, statim ab ecclesia ejiciant et ad 
suum parochum redire compellant?**, Im Verteidigungskampfe gegen die Eigen- 
kirche der Grundherren, die das kirchliche Pfarrsystem zu zerreiSen. drohte’®, 
werden immer wieder die hohen Feiertage namhaft gemacht, an denen seit alters 
auch die Eigenieute des Grundherrn und dieser selbst gehalten sind, dem Gottes- 
dienst in der Pfarr- und Mutterkirche beizuwohnen??. DerPfarrer ist der ,,sacer- 
dos proprius™, bei dem jedes Pfarrkind seine Beicht abzulegen verpflichtet ist. 
So wollte es schon die erweiterte Regel Chrodegangs: ,,in unoquoque anno tribus 
vicibus ... populus fidelis suam confessionen suo sacerdoti faciat‘‘, und das 
4. Laterankonzil iibertrug die Vorschrift auf die Osterbeicht: ,,omnis utriusque 
sexus fidelis ... omnia sua peccata saltem semel in anno fideliter confiteatur 
proprio sacerdoti?s*. An die Pfarrkirche wird der Zehnt gezahlt und nur an sie?®. 
Auf dem Pfarr- und Gemeindekirchhof, dieser selbst schon eine Schépfung des 
Christentums, werden die Pfarrangehorigen begraben und sie allein; die Fremden 
bestattet man auf dem cimiterium exulum®. Alle diese Rechte des Pfarrers und 
der Pfarrkirche werden das ganze Mittelalter hindurch eifersiichtig gegen alle 
Anspriiche der Kloster- und Spitalkirche verteidigt. 

Es ist schon notwendig, das alles nebeneinanderzuhalten, um die Wurzel- 
losigkeit und innere Zusammenhanglosigkeit der heutigen Grofstadtpfarre voll 
zu ermessen. Am Werden und Wachsen dieser neuen Stadt ist die Kirche ganz- 
lich unbeteiligt, sie wird eher als ein Fremdk6érper in ihr empfunden. Sie 
erscheint unter den Stadtefiillern, die von der Stadt leben, nicht mehr wie ehe- 
dem unter den Stadtebildnern, die sie mitaufgebaut haben und miterhalten. 
Sauber sind auch auf dem heutigen Stadtplan die Pfarrgrenzen abgesteckt, aber 
nirgendwo haben sie einer natiirlichen Gruppenbildung sich anpassen, geschweige 
denn die Entwicklung mitbestimmen kénnen; der Rechenstift und die Steuer- 
liste haben oft genug das letzte Wort sprechen miissen. Bisweilen hat es sich 
gliicklich gefiigt, daB die Bewohner des neuen Pfarrbezirks ihre Kirche selbst 
muBten erbauen und ausstatten helfen. Dann verspricht wohl auch heute noch 
das nach langem Hoffen und Harren erstehende Gotteshaus der Gegenstand 
der Freude und Liebe und der einigende Mittelpunkt einer wahrhaften Pfarr- 
gemeinde zu werden. Nicht selten sind aber auch die Anwohner unbeteiligt an 


25 Syn. v. Nantes (658), c. 1 (Hard. VI, 457). 

26 Ulr. Stutz, Geschichte des kirchl. Benefizialwesens, Berlin 1895, 216 ff. 

27 Syn. v. Agde (506) can. 21 (Harduin I1 1000). 

28 Reg. Chrodeg. Cap. 32 (Hartzheim, Conc. Germaniae I, 106); Conc. Lat. IV (1215) 
Cap. 21. 
29 Syn. v. Chalons (813): Familiae vero ibi dent decimas. suas, ubi infantes eorum 
baptizantur et ubi per totum anni circulum missas audiunt (Harduin IV, 1035). 

30 H. Schaefer, Pfarrkirche und Stift im Mittelalter (Kirchenrechtl. Abhandlungen, 
herausgegeben von Ulr. Stutz, 3. Heft), Stuttgart 1903, 10 ff. 
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dem Prachtbau, den man ihnen eines Tages hingestellt. Eine Fremde in einer 
fremden Umgebung steht dann die neue Kirche da, ohne das ehrwiirdige Alter, . 
ohne: die geheimnisvollen Geschichten und Erinnerungen, die das altersgraue 
Gemiauer, die verwitterten Figuren und Fialen der mittelalterlichen Dort- und 
Stadtkirche umspannen. Die rings um sie her wohnen, sind aus allen Himmels- 
richtungen zugezogen; ,,ihre‘‘ Kirche, die Kirche ihrer Jugend, ist in der fernen 
Heimat zuriickgeblieben. Kein Kirchengebot verpflichtet sie mehr, gerade in 
dieser neuen Pfarrkirche dem hl. Opfer beizuwohnen und das Wort Gottes zu 
héren. Selbst die Osterkommunion vermag ihre alte Vorzugsstellung nicht 
mehr zu behaupten. Verschwunden ist der ,,Kirchhof‘‘, die gemeinsame Ruhe- 
stitte der Pfarrkinder im Schatten und Frieden des Gotteshauses. Auf dem 
groBen Zentralfriedhof drauBen werden sie zur letzten Ruhe bestattet, und 
schon steht in groBen Stddten an ihrem Grabe nicht mehr der Pfarrer, sondern 
der dazu bestimmte fremde ,,Friedhofsgeistliche‘‘. Wo bisher noch die Armen- 
pflege und das Schulsystem den Pfarrgrenzen sich anpaBte, hat sich in den 
letzten Jahrzehnten eine neue Bezirkseinteilung beeilt, auch diese letzten wert- 
vollen Zusammenhange noch zu zerstéren. Der alte Zehnt, an die Pfarrkirche 
und den Pfarrer entrichtet, ist gefallen. Ihn ersetzte der Kirchensteuerzettel, 
ausgefertigt auf dem Finanzamte, zur Zahlung vorzulegen bei der Finanzkasse, 
und die Einginge gehen an einen Gesamtverband. Das BewuBtsein, der eignen 
Pfarrkirche damit zu dienen, schwindet, und wieder zerrei®t eines der diinnen 
Fadchen, die den Stadtbewohner noch mit seiner Pfarre verbinden. 


Es ist wohl zu verstehen, .da8-derartig tiefgreifende Wandlungen die Frage 
nahelegen konnten, ob nicht in der modernen Grofstadt die alte Pfarrei iiber- 
haupt als tiberlebt aufzugeben und die Seelsorge auf véllig veranderter Grund- 
lage neu aufzubauen sei. 

Man hat die Lage der heutigen Grofstadtpfarrei mit der 4hnlich bedrangten 
Stellung der friihchristlichen Gemeinden in den antiken Weltstadten verglichen. 
Wie damals so sei auch heute wieder die Stadtkirche aller 4uBeren Stiitzen 
beraubt. Nur eins sei ihr geblieben: die Gemeinschaft des Glaubens und der 
Liebe. Diese aber miisse sich wie ehedem so auch heute wieder als stark und 
bindekraftig genug erweisen, um eine Gemeinde und ein Gemeindeleben erstehen 
zu lassen. Darum sowohl auf protestantischer wie gelegentlich auch auf katho- 
lischer Seite die bald zaghafter, bald zuversichtlicher ausgesprochene Folgerung: 
die Tatigkeit des Seelsorgers hat sich wieder auf das hl. Opfer, die Verkiindigung 
des Gotteswortes, die Sakramentenspendung und die Betatigung christlich- 
briiderlicher Liebe zuriickzuziehen; jede dariiber hinausgehende Bemiihung, 
mit 4uferen Mitteln einen Gemeindeverband herzustellen, ist abwegig und hat 
einen Pfarrtypus vor Augen, der endgiiltig der Vergangenheit angehoért. Diese 
Auffassung,:das:mu8;einmal mit. aller. Entschiedenheit ausgesprochen werden, 
ist ebenso unhaltbar in ihren Voraussetzungen wie bedenklich in ihren Folge- 
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rungen. Sie iibersieht zundchst véllig die fundamentale Umwandlung, die sich 
innerhalb der friihchristlichen Kirche vollzog, als die kleine, nach au8enhin sich 
abschlieBende Gemeinde der aus freiem Willensentschlu8 Bekehrten zur Volks- 
gemeinde wurde, die ihre Tore weit éffnete und mit der Kindertaufe jahrlich 
Generationen aufnahm, um sie erst spater auch innerlich fiir den Glauben und 
ein christliches Leben zu gewinnen. Die heute dem Protestantismus wieder _ 
gelaufigen Bezeichnungen ,,Freikirche‘t und ,,Volkskirche‘‘ deuten diese beiden 
ganzlich verschiedenen religidsen Gemeinschaftstypen an.. Ohne Zweifel wird 
in der friihchristlichen Gemeinde das religiése BewuBtsein stark und lebendig 
genug gewesen sein, um auch die durch eine Grofstadt zerstreuten Bekenner 
zu einer festgefiigten Gemeinschaft des Glaubens und der Liebe in Christus 
zusammenzuschlieBen, obwohl die Umstande immer nur einer sehr bescheidenen 
Anzahl einen gemeinschaftlichen Gottesdienst erméglichten®. Alsdann aber 
beginnt die oben angedeutete Umwandlung, beginnt nach einem allgemein 
giiltigen soziologischen Gesetz mit der Erweiterung des 4uBeren Umfanges der 
Gemeinde die Verdiinnung des Inhaltes und die Senkung der durchschnittlichen 
sittlichen Héhenlage. Und sofort tritt jetzt als Ersatz fiir die erschlaffenden 
inneren Bindungen die kirchliche Gesetzgebung, der Ausbau der Verfassung, 
die straffere Organisation der Liebestatigkeit ein. So verstanden trifft die 
Bemerkung von Ernst Tréltsch zu, daB die religidse Struktur der Gemeinde 
sich in eine soziale Organisation umsetzte*, und selbst den in der gleichen 
Richtung liegenden Aufstellungen von Rudolf Sohm ist ein richtiger Sinn unter 
der fiir uns selbstverstandlichen Voraussetzung abzugewinnen, da der Stifter 
der Kirche diese unausbleiblichen inneren Wandlungen bei der Grundlegung 
ihrer Verfassung schon voraussah. Dieser ProzeB juridischer und sozialer Ver- 
festigung ist durch die ersten vier Jahrhunderte hindurch in allen seinen Stadien 
zu verfolgen. Im Verlauf dieser Entwicklung ist auch die Pfarrgemeinde mit all 
ihren sozialen Bindungen und dinglich-organisatorischen Sicherungen entstanden. 
Ein Riickzug auf das ,,Reinreligidse‘‘ wiirde darum tatsachlich, wenn auch 
ungewollt, den stillschweigenden Verzicht auf die missionarische Aufgabe der 
Kirche bedeuten. Durchaus zutreffend hat das auf protestantischer Seite 
Paul Griinberg gegen Emil Sulze geltend gemacht: ,,Was schon die Sekte nur 
annadhernd erreicht, daB alle Mitglieder miindige, iiberzeugte, bewuBte, tatige 
Mitglieder sind, das kann schon die landliche Volksgemeinde, erst recht die 
groBstadtische Massengemeinde, wie die Menschen und Dinge sind, auch nicht 
anndhernd erreichen®*. Gewif ist es kein Zufall, da& solche Ideen gerade in 
unserer Zeit mit ihrem starken Streben nach religidser Verinnerlichung Raum 
gewinnen konnten. Tréltsch wiirde gesagt haben, da8 auch hier wieder, wie so 
oft im Verlaufe der kirchlichen Geschichte, die ,,soziologische Struktur des 


31 y, Harnack, a. a. O. II, 79. 
32 Soziallehren der christlichen Kirchen und Gruppen. Tibingen 1912, 49. 


33 A. a. O. 418. 
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Evangeliums gegen die kirchliche Verfestigung reagiere‘“*, Auch soll der Wert 
solcher Auftriebe fiir die Auffrischung und Vertiefung des religidsen Lebens und 
als Gegenwirkung gegen jegliche Mechanisierung nicht bestritten werden. Sie 
diirfen aber nicht zum Abbruch des fiir jede Kirche unentbehrlichen sozialen 
Unterbaus fiihren. 

Die Freunde dieses ,,Gemeinschaftschristentums* stati spiritualistischer 
Farbung wollen die sozialen Bindungen der alten Pfarrgemeinde durch die 
soziative Kraft des religissen BewuBtseins ersetzen ; dabei lassen sie den auBeren 
Rahmen der jetzigen Pfarrei bestehen. Einen bemerkenswerten Versuch, auch 
diesen noch zu sprengen, stellt die vor nicht allzulanger Zeit noch in vielen 
Stadten bestehende ,, Personalgemeinde‘ des Protestantismus dar. Hier ist der 
ehemalige, raumlich abgeschlossene Pfarrbezirk fiir die Stadtseelsorge ganzlich 
aufgegeben. Jeder Pfarrer hat das Recht und die Aufgabe, aus der ganzen Stadt 
eine Gemeinde um sich zu sammeln, deren Mitglieder sich seiner persénlichen 
Seelsorge unterstellen, seinen Gottesdienst besuchen, in sein Pfarregister sich 
eintragen lassen und sich ab- und anmelden, wenn sie aus irgendeinem Grunde 
aus einer solchen Personalgemeinde in eine andere tibertreten. Auch die katho- 
lische Kirchengeschichte und das katholische Kirchenrecht kennen die Personal- 
pfarrei. Der Seelsorge der Dom- und Stiftskirche waren nicht selten schon im 
Mittelalter alle in einem Dienstverh4ltnis zu ihr und ihrem Klerus stehenden 
Personen unterstellt®. In italienischen Stadten sind seit dem Beginn des 15. Jahr- 
hunderts deutsche Bruderschaften und Seelsorgsgemeinden mit eigner Kirche, 
eignem Seelsorger und eignem Friedhof nachzuweisen**. Heute stellt die Militar- 
pfarrei noch eine parochia personalis dar. Zu ahnlichen Bildungen scheint in 
Stadten mit gemischtsprachiger Bevélkerung die immer starker sich geltend 
machende nationale Besonderung und Absonderung hinzudrangen. Auch die 
jiingst in Paris gemachten, angeblich erfolgreichen Versuche, die aus den Provin- 
zen Zugewanderten einer eignen Pfarrkirche mit einem heimatlichen Seelsorger 
und einem Gottesdienst in heimatlicher Gestalt zuzuweisen, bewegen sich in 
gleicher Richtung*’. 

Trotzdem hat das neue kirchliche Rechtsbuch (Can. 216 § 4) die endgiiltige 
Entscheidung iiber alle derartigen Abweichungen vom bestehenden Pfarrsystem 
mit gutem Grunde dem Heiligen Stuhle vorbehalten. Bemerkenswerterweise 
konnen gerade die Erfahrungen der protestantischen Stadtseelsorge in keiner 
Weise dazu ermutigen, auf diesem Wege ohne die triftigsten Griinde einen Schritt 
weiterzugehen. Achelis und-vor allem Sulze haben den Nachweis gefiihrt, daB 
die Personalpfarrei nicht nur den evangelischen Gemeindebegriff vollig umkehre, 


34 Soziallehren 45. 
35 Kelleter, a.a.O., 230f. — Schaefer, a. a. O., 28 ff. 


o 36 F. X. Hecht, Volkische Minderheiten und Seelsorge (,,Die Getreuen', Regensburg 
4, H. 1). 


37 G. Goyau, L’effort catholique dans la France d’aujourd’hui, Paris 1922, p. 49'ss. 
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indem sie den Beauftragten der Gemeinde zu ihrem Schépfer und Trager mache, 
sondern auch gerade den Anforderungen der Gro8stadtseelsorge in keiner Weise 
geniige. Tatsdchlich ist in den letzten fiinfzig Jahren eine Stadt nach der anderen 
von der ,, Kundschaftspfarrei® mit ihren zahlreichen sachlichen und personlichen 
Unzutraglichkeiten zur lokalbegrenzten Parochie alten Stiles zuriickgekehrt. 
1899 war die Personalgemeinde nur noch in etwa 30 kleineren und mittleren 
Stadten vertreten. In Stra®burg, wo sie sich bis kurz vor dem Kriege erhielt, 
standen zuletzt scviele Tausende auBerhalb jedes Pfarrverbandes, daB die 
Kirchenbehérde auch hier die Aufteilung des Stadtgebietes in raumlich abge- 
grenzte Pfarrsysteme in die Wege leitete™. 


Versuchen wir, aus den geschichtlichen und tatsdchlichen Verhdltnissen die 
praktischen Folgerungen zu ziehen. 

1. Die alte historische Pfarrei, das heiBt die réumlich umgrenzte Pfarr- 
gemeinde, ist auch heute noch die allein bewadhrte und aussichtsreiche Tragerin 
der Stadtseelsorge. Alles mu8 geschehen, um diesen Pfarrverband zu kraftigen 
und ihm neues Leben zuzufihren, alles ferngehalten werden, was seinen Zusam- 
menhang zu schwachen und zu durchbrechen geeignet ist. Insbesondere bietet 
die Personalpfarrei keinerlei Aussicht auf eine wirksamere seelsorgliche Erfassung 
gro8stadtischer Bevélkerungsmassen. Ihrer formlichen Errichtung sind zwar 
durch kirchenrechtliche Bestimmungen sehr enge Grenzen gezogen. Aber eine 
unverkennbare Verwandtschaft mit ihr zeigen manche Neubildungen, die 
uns die letzten Jahrzehnte gebracht haben. Dahin gehéren gewisse religidse 
Vereinigungen, teilweise mit eignem Seelsorger, eignem Gottesdienst, eignem 
Sakramentenempfang, eignen ,,Hirtenbriefen‘‘, abseits von der Pfarrkirche und 
vom pfarrlichen Leben, bisweilen sogar vorsichtig den Augen Unberufener 
entzogen. Eine Statistik dieser ecclesiolae in ecclesia wiirde zu merkwiirdigen 
Ergebnissen fiihren. Dahin gehdren die um die héheren Schulen gruppierten 
Schulgemeinden mit besonderem Gottesdienst, mit eigner Erstkommunionfeier, 
mit Kongregationen, die weit iiber die Schuljahre hinausreichen. Dahin zahlt 
die Einrichtung eines besonderen Gottesdienstes mit Predigt fiir die Gebildeten 
und manches andere mehr. Es soll keinen Augenblick verkannt werden, dai 
viele dieser Einrichtungen und Veranstaltungen sehr beachtlichen Griinden 
und wohl alle einem riihmlichen Seeleneifer ihre Entstehung verdanken. Aber 
die Frage bleibt bestehen, ob in manchen Fallen das Gute, das sie stiften, nicht 
zu teuer erkauft ist mit der Aushohlung und Schwdchung, ja bisweilen mit einer 
bedenklichen Proletarisierung der Pfarrgemeinde, die allen alles sein sollte. 

2. Umfang und Seelenzahl einer Pfarre, in der wirksame Seelsorge an allen 
Pfarrangehérigen ausgeiibt werden soll, sind begrenzt. Mit der GréBe der 


38 Griinberg, a.a.O., 240 ff. — Zum Ganzen auch sehr entschieden und tiberzeugend: 
Emil Sulze, Die evangelische Gemeinde, Leipzig 1912?, 172 ff. 
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Pfarrei wachst nicht nur. relativ, sondern auch. absolut. die Zahl der:von der 
Seelsorge nicht mehr Erreichten, und iiber eine gewisse Grenze hinaus ist. dieser 
Verlust erfahrungsgema& auch durch entsprechende Vermehrung des Pfarrklerus. 
nicht ‘mehr auszugleichen. Ob diese Grenze friiher bei der Umschreibung neuer 
Stadtpfarreien und der Erbauung neuer Pfarrkirchen immer innegehalten 
worden ist, mag dahingestellt sein, Emil Sulze hat einmal gesagt, leider sei die 
Pfarrfrage bisweilen eine ,,Architekturfrage‘‘, indem allen Reformplanen der 
Prachtbau hindernd im Wege stehe, den man vor Jahren in gutgemeintem Eifer 
hingesetzt. 

3. Aufteilung der Grofpfarreien in kleinere Pfarrgemeinden, dann aber 
wiederum Zusammenfassung dieser kleinen Pfarren zu gemeinsamer Durch- 
fiihrung wichtiger caritativer und organisatorischer Aufgaben ist darum die 
wichtigste Voraussetzung erfolgreicher Pastoration. Aber auch nicht mehr als 
eine Voraussetzung**. Denn wir erkannten: nicht so sehr die Gréfe als die 
Geschichts- und Traditionslosigkeit, der Mangel an kulturellen Bindungen und 
sozialen Verflechtungen, an innerer Homogenitat der Glieder, an Heimatgefihl, 
Bodenstandigkeit und GemeinschaftsbewuBtsein la8t die heutige GroSstadt- 
pfarrei auseinanderbréckeln. Ihr Leben und Sterben wird davon abhangen, ob 
es ihr gelingt, in dem lockeren Sandboden einer angeschwemmten Fremden- 
bevélkerung wieder Wurzel zu fassen und diese wieder zu einer Pfarrgemeinde 
zusammenzuschliefen. 

4. Als die gegen die ,,Welt‘‘ sich abschlieBende Gemeinde der ,,sancti‘‘ und 
»electi zur Volksgemeinde, die Bischofsgemeinde zur Pfarrgemeinde wurde, 
ergab sich die natiirliche Notwendigkeit, dieser neuen Gemeinde auch durch 
soziale Bindungen Kérper und Halt zu geben. Diese Notwendigkeit besteht 
auch heute noch unvermindert; die Pfarre ist eben ihrem Wesen nach nicht ein 
ausschlieBlich religiéser, sondern ein religids-sozialer Verband. So verstanden 
ist der Ruf nach der Gemeinde des Urchristentums ein irrefiihrender Anachro- 
nismus und gleichbedeutend mit dem unméglichen Ansinnen, daB das Christen- 
tum sich abermals auf den pusillus grex der Auserwahlten zuriickziehe, von der 
Kirche sich zur Sekte zuriickbilde. Gewif ist auch heute noch das letzte, 
ideale Ziel die Pfarrgemeinde, die alle Glaubigen zu einer religidsen Gemein- 
schaft zusammenschlieBt und sie in der Gemeinde zugleich die Kirche taglich 
neu erleben la8t. Aber davor steht als unerlaBliche Voraussetzung die 
nahere und dringlichere Aufgabe, in der heutigen Grofstadtpfarrei die lose 
nebeneinanderstehenden oder gar auseinanderstrebenden Glieder zuerst einmal 
wieder durch soziale Bindungen von Mensch zu Mensch zu verkniipfen, sie 
mit ihrem Interesse und ihrer Liebe an die neue kirchliche Heimat: zu 
binden, sie durch Gewohnheit, Brauch und Sitte vorsichtig wieder in npr 
Bannkreis zu ziehen. 

39 Vgl. auch Griinberg, a.a.O., 416f. | 
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5. Diese Aufgabe mag schwer sein, sie erfordert Geduld und Zeit, aber sie 
ist nichts weniger als unlésbar. Schon beginnen in mancher Neustadtpfarrei, 
in der ein Menschenalter hindurch treu gearbeitet worden ist, neue Faden sich 
anzuspinnen und zu einem neuen Gewebe sich zu verkniipfen. Um dazu mitzu- 
helfen, um neue Wurzeln in den langsam sich wieder setzenden und festigenden 
Boden hinabzusenken, neue Lebenskreise zu schaffen, die, sich erweiternd, 
schlieBlich auch den letzten und fernsten erreichen, wurde vor hundert Jahren 
die miihselige soziale Arbeit in der Seelsorge aufgenommen, die neuerdings 
leider nicht immer in dieser tieferen Bedeutung gewiirdigt wird. Die Caritas- 
arbeit, den Jugendverein, den Standesverein, vor allem das Laienapostolat 
in seinen mannigfachen Formen*® la8t gerade eine historische und soziologische 
Betrachtung als unentbehrlich fiir den Aufbau der modernen Grofstadtpfarre 
erkennen. Man wird einwenden, das sei die alte Pfarre nicht mehr. Ganz richtig, 
die alte Pfarrei mit ihrem soziologischen Unterbau ist mit der alten Stadt dahin. 
Aber eine neue muB werden. Theodor Litt hat einmal bemerkt, es gehe eine 
,,Rationalisierung der Gemeinschaft“ vor sich, indem ihre Einheit, die zundchst 
nur als ein unwillkiirlich entstandener, gleichsam naturgewachsener Zusammen- 
hang gegeben war, zu einer im Denken erfaBten, im Gefiihl gewerteten, im 
Willen bejahten Lebensverbindung sich erhebe. Hier wiederhole sich im Leben 
der Gemeinschaft die Entwicklung vom UnbewuBten und Triebhaften zu klarer 
BewuBtheit, die auch in jedem individuellen Seelenleben sich vollziehe*?. Den 
Auswirkungen dieser Vorgainge wird auch die Seelsorge sich nicht entziehen 
kénnen. Mit dem ihr eignen Wirklichkeitsgefiihl erfaBte sie ihre Bedeutung 
schon vor Jahrzehnten und nahm die zur Lebensnotwendigkeit fiir sie gewordene 
Abstiitzung des wankenden soziologischen Unterbaus durch neue Gemein- 
schaftsbildungen entschlossen in die Hand*. Sie hat damit den Weg beschritten, 
auf dem allein die alte Pfarrei auch in der neuen Stadt wieder zu Kraft und 
Leben gelangen kann. 
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ig In der wissenschaftlichen Behandlung der Religion der Naturvélker, ebenso wie,in der 
Volkerkunde — die enge Verbindung beider Wissenschaften liegt in der Natur der Sache be- 
griindet — hat sich in den letzten Jahren ein bedeutsamer Wandel vollzogen. Auch in diesen 
Wissenschaften hatten wie in der Naturwissenschaft evolutionistische Theorien Eingang ge- 
funden ; das Schema der religiésen Entwicklung, so glaubte z. B. John Lubbock, kénne man 
folgendermafBen zeichnen : zuerst die Stufe des Atheismus, die durch das Fehlen bestimmter Ideen 
beziiglich der Gottheit gekennzeichnet wird; dann die des Fetischismus, auf der der Mensch 
meint, er kénne die Gottheit zur Erfiillung seiner Wiinsche zwingen, darauf die Stufe der 
Naturverehrung oder des Totemismus; hierauf die Stufe der Idololatrie oder des Anthropo- 
morphismus, auf der die, nicht als Schépfer gedachten Gitter durch Idole dargestellt werden ; 
schlieBlich die Stufe des Gottglaubens, wo Gott als Urheber der Natur aufgefa8t und wirklich 
ein iibernatiirliches Wesen wird und auch die Moral sich endlich mehr und mehr mit der Reli- 
gion vereinigt (vgl. Pinard, S. 356f.). 

Die These. der religionslosen Vélker war zwar von Tylor zuriickgewiesen worden, aber 
auch er fiihrte die Angaben iiber den Glauben an die sogenannten Hochgoétter, den man 
bei einigen primitiven Stammen festgestellt hatte, auf den Einflu8 von Missionaren zuriick 
und lieS den Glauben an einen Gott aus dem Polytheismus entstehen, der durch Um- 
formung der nach Tylor urspriinglichsten Form religiésen Glaubens, des Geisterglaubens, zu 
erklaren sei. 

Tylors Anschauungen blieben lange in Geltung bei europdischen und amerikanischen 
Religionshistorikern, Ethnologen und Psychologen, und wenn bei den einzelnen auch gewisse 
Schattierungen der Theorie sich zeigten, zwei Grundprinzipien schienen die Forschung zu 
beherrschen: das der Evolution von niedrigeren Stufen zu héheren und das von der Gleich- 
foérmigkeit nicht nur der Gesetze, welche diese Entwicklung beherrschen, sondern auch der 
Menschheit, insbesondere der kulturarmen Volker, die man schlechthin als einheitliche Masse 
zusammenfaBte und ohne Differenzierung primitiv nannte und wertete. So setzte man an den 
Anfang der religidsen und der sittlichen Entwicklung die Stufe, auf der Religion und Sittlich- 
keit fehlten, einen fast tierhaften Zustand, und man erblickte in dem gréBeren Grad von Wild- 
heit des Denkens und der Sitte das Zeichen héheren Alters. 

Nicht anders war die Auffassung auf dem soziologischen Gebiete, fiir das man (Morgan, 
Spencer) folgendes Entwicklungsschema als giiltig ausgab: Promiscuitat — Gruppenehe — 
Matriarchat — Polygamie und endlich ais letztes Glied einer langen Entwicklung die mono- 
game Einzelfamilie. 

Gegen dieses soziologische Schema war man miBtrauisch geworden, als man es nicht 
iiberall bei den Naturvélkern bestitig. fand. Da8 der Aninismus Tylors mit seinem Schema 
der religidsen Entwicklung nicht zur Erklaérung der wirklichen Sachlage ausreichen konnte, 
ob auch an die Stelle des Animismus der Manismus, der Magismus oder der Pramagismus 
trat, wurde schlieBlich nach und nach erkannt, und es war ein bedeutsames Ereignis, als 1898 
Andrew Lang, zuerst selbst ein begeisterter Anhanger der Tylorschen Theorien, in seinem 
Buche The making of religion gegen diesen (mehr oder minder modifizierten) Evolutionismus 
auftrat und vor-allem auf die Tatsache energisch hinwies, daB bei einer Anzahi von wirklich 
primitiven Stammen der Glaube an einen héchsten Gott sich vorfand. 

Es sollte aber noch eine Weile dauern, bis der Evolutionismus erschiittert wurde, bis die 
Einsicht durchbrach, daB die sogenannten primitiven Vélker gar nicht die einheitliche Masse 
waren und die angebliche Einheitlichkeit der menschlichen Kulturentwicklung nicht vor- 
handen war. Lang begann mit dieser Kritik, riickte die Tatsache des wirklich vorhandenen 
Glaubens an ein hichstes Wesen, das dem monotheistischen Gotte sehr ahnlich war (bei den 
Andamanesen in Siidasien, bei den polynesischen Fidji, bei den mittelafrikanischen Yaos, bei 
nordamerikanischen Indianern), ins Licht und wies darauf hin, daB diese Tatsachen mit der 
Evolutionstheorie im Widerspruch standen, und daB die alte Degenerationshypothese mit 
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gewisser Anderung den Tatsachen besser gerecht wurde. Langs Ideen wurden von P. W. 
Schmidt, S. V. D., aufgenommen, dargelegt, verbessert. 

Inzwischen war in der Vélkerkunde eine neue Richtung aufgekommen, die sich sowohl 
gegen die einseitig historische als auch gegen die anthropologisch-evolutionistische Richtung 
in der Ethnologie wandte. Man hatte bei den primitiven Vélkern verschiedene Kultur- 
stufen festgestellt, man war fiir einzelne Kulturelemente auf Falle von Entlehnung aufmerksam 
geworden. Bastians ,,Elementargedanken“ gentigten nicht, um durch ihre unverdnderliche 
Gleichférmigkeit die Kulturahnlichkeiten zu erklaren. Auf den Arbeiten von Ratzel und 
Frobenius weiterbauend, wurde von Graebner und Ankermann die sogenannte kultur-histo- 
rische Methode entwickelt, deren erste systematische Darstellung von Graebner in seiner 
Methode der Ethnologie (Heidelberg 1911) gegeben wurde. Zu ihr bekannten sich W. Foy 
und P. Schmidt, der seit 1908 manche Beitrage zu ihrer Vervollkommnung geliefert hat. 

Auf die Einzelheiten dieser Methode kann hier nicht eingegangen werden. Jedenfalls 
glaubt sie objektive Kriterien zur Bestimmung des relativen historisch-ethnologischen 
Alters nicht nur der einzelnen ganzen Kulturkreise, damit also des relativen Alters der ver- 
schiedenen Kulturschichten unter den Primitiven, sondern auch die Phanomene, die fiir die 
Kulturkreise charakteristisch sind, gefunden zu haben. Wie in den Theorien Langs eine 
bedeutsame Anregung so sah P. Schmidt in dieser Methode ein wertvolles Hilfsmittel, um 
zu Objektiven sachlichen Untersuchungen auf dem Gebiete der Erforschung der primitiven 
Religionen und der Vilkerkunde zu gelangen. Vor allem wollte er die katholischen Kreise 
und insbesondere die Missionare zu' diesen Studien anregen und ihnen eine entsprechende 
Schulung geben, damit sie wissenschaftlich brauchbare Beobachtungen und Forschungen an- 
stellen sollten. Zu diesem Zwecke griindete er nicht nur 1906 die Zeitschrift Anthropos, 
es gelang ihm auch, 1912 und 1913 in der sogenannten Semaine d’Ethnologie religieuse in 
Léwen mit gréBtem Erfolge internationale Studienkurse abzuhalten, auf denen Missionare 
und andere Interessenten durch ihn, seine Mitarbeiter und andere Fachgelehrte in den Problem- 
stand der vergleichenden Religionswissenschaft und der neueren Vélkerkunde eingefiihrt 
werden sollten. Fiir das Jahr 1915 war Bonn als Ort der dritten Tagung dieses 
Kongresses ausersehen. Aber erst im September (vom 6.—14.) 1922 war es méglich, 
die dritte Tagung abzuhalten, und zwar in der hollandischen Stadt Tilburg, die durch ihre 
groBartige Gastfreundschaft das Zustandekommen ermdéglicht hat. Der Bericht iiber die Ver- 
handlungen, sorgfaltig herausgegeben von dem zweiten Generalsekretar des permanenten 
Ausschusses dieser Kongresse, P. Pinard de la Boullaye, S. J., liegt nunmehr vor. Die groBe 
Zahl der Teilnehmer ist Zeugnis sowohl fiir das Anwachsen des Interesses an den religions- 
geschichtlich-ethnologischen Fragen unter den Katholiken als auch fiir die Bedeutsamkeit 
dieser Tagungen. Die Verhandlungen trugen das bereits iiblich gewordene Geprage; zunachst 
Vortrage zur Einfiihrung in die Problemlage, in Methode und Hilfswissenschaften der Reli- 
gionswissenschaft und der Ethnologie, dann eine Serie von Vortragen iiber spezielle Gegen- 
stande: 1912 tiber den Totemismus und iiber die afrikanischen Religionen, 1913 iiber Astral- 
mythologie und iiber den Islam, 1922 tiber das Opfer und iiber die Mysterienkulte. Diese 
Tagungen sind, wie aus dem oben angegebenen Zwecke bereits hervorgeht, nicht nur Forscher- 
zusammenkiinfte, sondern auch Schulungskurse, und so erklart es sich, daB auch Vortrage 
aufgenommen werden, die nicht neue Ergebnisse, sondern Zusammenfassungen des Standes 
der Fragen und zu ihrer Behandlung Missionaren und anderen Interessierten Anregung und An- 
leitung geben. In Tilburg wurde die Neuerung eingefiihrt, da8 den katholischen Fachgelehrten, 
die dort ihre Vortrage hielten, in mehreren Sondersitzungen Gelegenheit geboten wurde, mit 
einander in Fiihlung zu treten und eine gewisse Arbeitsteilung zu besprechen. Im allgemeinen, 
das darf man getrost sagen, ist, wie auch der Bericht zeigt, die Tilburger Tagung den an- 
gegebenen Zwecken bestens gerecht geworden. Wenn auch nicht gerade alle Vortrage auf 
der gleichen wissenschaftlichen Héhe standen, so war die Tagung ein bedeutender Schritt 
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~ vorwarts, und der Verhandlungsbericht verdient ernste Beachtung, weil in ihm der groBe 
Umschwung deutlich gekennzeichnet ist. 

In dem Einleitungsvortrage der Tilburger Tagung (Bericht S. 31—47) gibt P. Schmidt 
einen lehrreichen und fesselnden Uberblick iiber den aktuellen Stand der religionsgeschicht- 
lichen und ethnologischen Forschung. Mit Befriedigung konnte er feststellen, daB seit der 
Léwener Tagung von 1913 das evolutionistische Schema in bezug auf die Entwicklung von 
Familie und Gesellschaft nach den Theorien der Spencer, Morgan, Mac Lennan, wie 

- es oben skizziert wurde, erschiittert ist. Es ist eine erfreuliche Tatsache, wie in diesem Punkte 
im wesentlichen Ubereinstimmung zwischen den fiihrenden europdischen und amerikanischen 
Forschern herrscht. P. Schmidt hat in seinem zweiten Vortrage: ,,Die sozialen Formen der 
einzelnen Kulturkreise’ die wichtigsten AuSerungen iiber den Zusammenbruch des 
soziologischen Evolutionismus zusammengestellt (Bericht S. 48—67). Wundt hatte bereits 
in seiner Vélkerpsychologie (VII, 1917, 169 ff., 203 f.) die Wichtigkeit der von P. Schmidt 
zur Geltung gebrachten Tatsache, ndmlich des Vorhandenseins der monogamistischen Ehe 
bei verschiedenen Pygmaen anerkannt, und der so vorsichtige, fast iibervorsichtige ameri- 
kanische Ethnologe R. H. Lowie hat in seinem reich dokumentierten Werke Primitive 
Society nicht nur erklart: ,,Sexueller Kommunismus als ein Zustand, der die Stelle der 
Individualfamilie einnahme, findet sich nirgends in der Gegenwart; und die Beweise fiir ein 
friiheres Vorkommen von ihm miissen als ungeniigend angesehen werden“ (S. 58 f.); er hat 
ferner auch die bilaterale Familie (d. h. die Familie, die aus Mann, Frau und Kindern besteht) 
als ,,eine durchaus universale Einheit der menschlichen Gesellschaft‘ bezeichnet (S. 75). 
Nicht genug kann auf Lowies inhaltreiches, niichternes Buch, das leider das religidse und gei- 
stige Gebiet nicht mit einbezieht, hingewiesen werden, wenn man auch bedauern muB, daB 
es iiber reine Tatsachenregistrierung nicht hinausgeht. 

In gleichem Sinne 4uBert sich in dieser Frage auch Alex. A. Goldenweiser, Early Civi- 
lisation, S.24f., der in einer auch fiir den Anfanger geeigneten Weise in ethnologische 
Fragen einschlieBlich der religidsen Verhaltnisse bei Primitiven einfiihrt. Wie stark der Um- 
schwung gegeniiber dem evolutionistischen Schema in bezug auf Familie und Gesellschaft 
in der Ethnologie eingesetzt hat, das zeigt in einer trefflich angeordneten Ubersicht Alb. 
Muntsch in seiner Schrift Evolution and Culture, die gut mit den Problemen und den 
Forschungen, insbesondere den amerikanischen, bekannt macht. Der gleichen Orientierung 
dariiber, wie auch die amerikanische Ethnologie, wenn sie auch im einzelnen an Graebners 
und P. Schmidts Methode Kritik iibt, immer mehr Wert auf Feststellung der historischen 
Zusammenhange Wert legt, dienen die Anthroposaufsatze von P. Schmidt: ,,Die kultur- 
historische Methode und die nordamerikanische Ethnologie’ und ,,Die Ab- 
wendung vom Evolutionismus und die Hinwendung zum Historizismus in 
der Amerikanistik“. 

Fiir weitere Kreise hat in klarer, gemeinverstandlicher Form P. Dr. Wilh. Koppers dar- 
gestellt, wie die neuere Vélkerkunde im Gegensatz zum Evolutionismus die Anfange des 
menschlichen Gemeinschaftslebens sieht, und zwar nicht nur die Anfange der Familie 
und Gesellschaft, der Wirtschaft und des Eigentums, sondern auch die Anfange von Religion 
und Sittlichkeit. Vorausgeschickt hat P. Koppers eine Darstellung der sogenannten kultur- 
historischen Methode, auf Grund deren die Ergebnisse gewonnen und dem soziologischen 
Evolutionismus der Boden entzogen wurde. Diese Methode selbst hat mit groBter Klarheit, 
Objektivitat und Genauigkeit P. Pinard behandelt sowohl in seinem Buch Etude comparée 
des religions 1395 ff., als in seinem dariiber handelnden Tilburger Vortrag (Bericht S. 67 
bis 81). R. Koppers hatte in einer ausgedehnten Studie im Anthropos die Methode auf das 
Gebiet der Wirtschaftsformen angewandt und darin gleichsam den Unterbau fiir seine 
obengenannte Schrift ,, Die Anfange des menschlichen Gemeinschaftslebens“ als auch fiir seinen 
Tilburger Vortrag: ,, Wirtschafts- und ergologische Formen und die ethnologischen Kulturkreise“ 
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(Bericht S. 81—98) gelegt. Auch diese Untersuchungen iiber ergologische und Wirtschafts- 
formen miissen hier erwahnt werden, weil gerade auf solche materielle Gegenstande die neuere 
Ethnologie Wert legt, um an ihnen mdglichst objektive Kennzeichen, geradezu Leitfossilien 
des relativen Alters der verschiedenen Kulturschichten zu haben. — 

An dieser Stelle ist vielleicht der Platz, auf zwei Gesamtdarstellungen hinzuweisen, die 
das Bild zeigen, das die neuere Vélkerkunde von den verschiedenen Kulturen und Kultur- 
stufen entwirft: Graebners Ethnologie (in dem Sammelwek: Kultur der Gegenwart, Sammel- 
band Anthropologie, S. 435—587), eine stark konzentrierte, anregende Studie, und Schmidt- 
Koppers, Vélker und Kulturen, der im Erscheinen begriffene dritte Band des groBen Wer- 
kes: Der Mensch der Vorzeit, auf den nach Vollendung zuriickzukommen sein wird. 

,»Die Weltanschauungen ‘der primitiven und der Naturvélker“ hat Graebner 
in einem fesselnden, nach den Kulturgruppen geordneten Uberblick dargestellt, in dem hier 
noch besonders hingewiesen sei auf die Kapitel IV: ee ee und Sprachen, und VI: 
Die Weltanschauung 4lterer Hochkultur. 

Wahrend auf dem soziologischen Gebiet die Abkehr von dem psychologischen Evolutionis- 
mus und eineHinwendung zu streng historischer Behandlung sich deutlich kennzeichnet und die 
Ergebnisse dieser Umkehr greifbar sind, hat dieser Umschwung auf dem Gebiete der Erforschung 
der Religion der primitiven' Volker nicht ebensobald und nicht so durchgreifend eingesetzt. 

Zwar wurde, wie bereits oben angedeutet wurde, das Schema der Entwicklung auf dem 
religidsen Gebiete, wie Tylor es aufgestellt hatte, nach und nach in gewissem Mae verandert. 
Die verschiedenen Erklarungsversuche, die Tylors System ergaénzt oder abgeldést haben, 
die magische, die totemistische, die pra-animistische oder Mana-Theorie usw. sollen hier nicht 
naher behandelt werden; einen kritischen Uberblick dariiber bieten Pinard und L. Ehrlich 
in seiner Schrift Origin of Australian beliefs, eine ausgedehnte kritische Erérterung 
Schmidt in seinem Werk ,,.Der Ursprung der Gottesidee‘‘, 1912. Aber die saémtlichen 
. Theorien zeigten sich als nicht ausreichend, um alle Tatsachen zu erklaren, und dazu von 
Voraussetzungen bestimmt, die durch die Tatsachen nicht zu rechtfertigen waren. Gegeniiber 

diesem Vielerlei von Theorien muBte sich auch hier die Notwendigkeit einer Methode auf- 
drangen, die in wissenschaftlich objektiver Weise es unternehmen wiirde, die von der Vélker- 
kunde dargebotenen religidsen Phanomene in guter Ordnung darzubieten. Diese Forderung 
hatte der franzésische Religionshistoriker Foucart in seinem Buche Histoire des religions 
et méthode comparative (Paris 1912, S. CVII) erhoben, ohne zu wissen, daB eine solche 
Methode, die kulturhistorische, schon bestand, und daB ihre Vertreter den Versuch gemacht 
hatten, auch auf dem Gebiete der religidsen Erscheinungen unter den Naturvélkern das rela- 
tive Alter, und zwar gema8 dem Zusammenhang der religidsen Anschauungen mit dem ganzen 
iibrigen Kulturbestand zu bestimmen. 

DaB einzelne Wissenschaften, die Philologie wie die Geschichte, an die Erklarung der 
religidsen Verhaltnisse herangetreten waren, und zwar in erster Linie an die Behandlung der 
Religionen in geschichtlicher Zeit und deren vorgeschichtliche Vorstufen, das ist bekannt. 
Eine Darstellung aller dieser friiheren Versuche 148t besonders scharf die Eigenart der neuen 
Theorien zur Erklérung der Religion, insbesondere der kulturhistorischen Methode, hervor- 
treten, und es war eine solche zusammenfassende Darstellung mehrfach gefordert, aber auch 
zugleich die groBe Schwierigkeit des Unternehmens betont worden. Um so mehr kann man 
sich freuen, da8 nunmehr in dem ersten Bande des*Buches von P. Pinard de la Boullaye, 
L’étude comparée des religions: I. Son histoire dans le monde occidental, 
diese Aufgabe in gliicklicher Weise gelist ist. Es ist ein groBangelegtes Werk, das dem Ent- 
‘Stehen und Wachstum und der Ausgestaltung der Religionswissenschaft vom Altertum an bis 
auf unsere Tage nachgeht. Den Gang seiner Untersuchung hat’ P. Pinard in folgende Kapitel 
geordnet: I. Das Altertum. II. Vom Auftreten des Christentums bis zum Mittelalter. Il. Das 
Mittelalter. IV. Renaissance und Reformation. V. Das Aufkommen des Rationalismus. 
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VI. Das Aufkommen des Agnostizismus. VII. Der Positivismus. jf VIII/IX. Die Schulen vom 
19. Jahrhundert bis auf unsere Tage: die philologische, die anthropologische, die panbabylo- 
nistische, die historische, die kulturhistorische, psychologische und soziologische Betrachtung 
der Religion. X. Die Zeitstrémungen und der Gang der Jahrhunderte. Auf Einzelheiten des 
inhaltreichen Werkes einzugehen, fehlt der Raum. Es bedeutet fiir die vergleichende Reli- 
gionswissenschaft eine gediegene, orientierende Zusammenfassung und ist jedem, der in diesen 
‘Fragen arbeitet, niitzlichstes Hilfsmittel. Pinard wei® wohl, da® die vergleichende Reli- 
gionswissenschaft im engeren Sinne erst im 19. Jahrhundert entstanden ist; aber wenn man 
Wissenschaft und Religion im weiteren Sinne nimmt und auch ein einfaches Vergleichen der 
Religionen und der Kulte einbezieht, so reichen derartige wissenschaftliche Betatigungen in 
die Zeit der dltesten Philosophie und Geschichtsschreibung zuriick. Wie diese Fragen bei 
den antiken Schriftstellern und. Philosophen, von den Kirchenvatern gegeniiber den heid- 
nischen Staatskulten und Mysterienreligionen, wie sie im Mittelalter gegeniiber Judentum 
und Islam, wie sie dann in den Epochen der Renaissance, des Rationalismus.und des Posi- 
tivismus, wie sie im 19. und 20. Jahrhundert unter dem Einflu8 der einzelnen philosophischen 
Systeme, der verschiedenen Hilfswissenschaften und Methoden behandelt worden sind, das 
hat der Verfasser mit umfassender, nichts Wesentliches iibersehender Erudition gesammelt 
und in einer klaren Form geschickt darzustellen gewuBt, so da8 sich die einzelnen Phasen und 
Richtungen in konkreter Deutlichkeit abheben, daB die markanten Forscher mit ihren be- 
sonderen Theorien und Leistungen plastisch herausgearbeitet sind, und daB auch die Irrwege, 
auf die die Religionswissenschaft in der Religionserklarung und -vergleichung geraten ist, 
klar gezeichnet werden. So hat.sich der Verfasser dieisichere Bahn zu dem demnichst erschei- 
nenden zweiten systematischen Teile freigemacht: ,,Die Methoden der Religionswissenschaft“‘, 
von denen er bereits Proben in seinen Tilburger Vortragen iiber die kulturhistorische, die 
psychologische und die philologische Methode (Bericht S. 67—81, 98—111, 182—196) gegeben 
hat. Was das Werk P. Pinards, der mit einem RiesenfleiBe die Versuche seiner Vorganger 
auf diesem Gebiete beniitzt und weit iiberholt hat, so wertvoll macht, und wodurch.es iiber eine 
Nomenklatur und eine trockene Aufzahlung hinausragt, das ist die ruhige, vornehme, un- 
beirrbare Kritik eines scharfen, iiberlegenen Kopfes und ferner die abgerundete Ordnung und 
Gliederung des schier itberreichen Stoffes zu einem wirklich lesenswerten. Buche. Hervor- 
gehoben seien im Hinblick auf den Inhalt dieses Referates die Seiten iiber die philosophische, 
historische, anthropologische, kulturhistorische und psychologische Methode, sowie der Ab- 
schnitt iiber das religionsgeschichtliche Problem des Urchristentums und des. Synkretismus, 
fiir dessen Behandlung vielleicht noch hinzuweisen ware auf die klaren methodischen Leit- 
satze, die F. J. Délger in der Theologischen Revue, XV, 1916, 436 ff., formuliert hat und deren 
Befolgung manchen Irrtum in dieser Frage verhindern wiirde. 

Wie stark das evolutionistische Schema, das nur eine Entwicklung vom Niederen zum 
Hoheren zulaB8t, sich eingebiirgert hatte, zeigt sich darin, da&8 Tylor den Glauben primitiver 
Vélker an ein héchstes Wesen, der von Missionaren berichtet wurde, als eine Entlehnung aus 
der Missionspredigt hinstellte, daB andere die betreffenden Berichte als unwahr bezeichneten, 
daB Langs Anerkennung dieses héchsten Wesens als des Hervorbringers der Welt und der 
Menschen und ihres Richters nur langsam und schwer Boden gewann, Langs Theorie, von 
der Séderblom (Das Werden des Gottesglaubens, Leipzig 1916, S.377) erklart hat, 
sie habe ihm seit ihrer ersten Formulierung im Jahre 1887 keine Ruhe gelassen, bis er sich 
selbst ein Urteil dariiber gebildet habe. Sdderblom gesteht aber, daB die Missionare recht und 
doch wieder nicht ganz recht behalten haben, wenn sie in diesem héchsten Wesen der Natur- 
vélker den monotheistischen Gott des Christentums erblicken wollten. 

Hatte schon damals P. Schmidt sich fiir Langs Theorie, allerdings mit Vorbehalten und 
begriindeter Kritik, eingesetzt und hatte er 1912 in seiner: groBen Arbeit ,,Der Ursprung der 
Gottesidee‘‘ die Nachrichten iiber diese héchsten Wesen gesammelt, kritisch untersucht und 
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‘gefunden, daB diese ,,Hochgdtter“’ gerade bei jenen Vélkern sich finden, die nach der kultur- 
historischen Methode der neuerne Ethnologie als die relativ altesten festgestellt sind (die 
Pygmden und die pygmoiden Vélker)!, so konnte er in den Arbeiten der letzten Jahre und 
auch in seinem Einleitungsvortrage auf der Tilburger Tagung darauf hinweisen, daB doch 
nach und nach eine ganze Anzahl hervorragender Forscher die Tatsache des Glaubens an ein 
hichstes Wesen anerkennen, wenngleich auch manche dieser Forscher in diesen h6chsten 
Wesen nichts vom monotheistischen Gott des Christentums und nichts von einem Urmono- 
theismus finden wollen. Auf die verschiedene Stellung der einzelnen Forscher zur Erklarung 
des Glaubens an ein héchstes Wesen kritisch einzugehen, ist durch den Zweck und den Raum 
dieses Referates hier nicht méglich. Es ware dazu erforderlich, die ethnologische Stellung der 
betreffenden Volker darzulegen. Nicht’nur die deutschen Forscher Ehrenreich(Die allgemeine 
Mythologie und ihreethnologischen Grundlagen, Leipzig 1910), Leopold von Schréder 
(Arische Religion I, Leipzig 1914, 81 ff.,441 ff.), Osterreich(Einfithrung indie Religions- 
psychologie, Berlin 1917, S. 104 ff.), K. Th. PreuB (Die héchste Gottheit bei den kul- 
turarmen Vélkernin: Psychologische Forschung, II. Band, Berlin 1922, S. 161—208), 
Fr. Graebner (Die Weltanschauung der primitiven und der Naturvdélker, Miinchen 
1924, S. 25f., 31 f.), C. Brockelmann (Allah und die Gétzen, der Ursprung des is- 
lamischen Monotheismus, in: Archiv fiir Religionswissenschaft X XI, 1922, S. 99—121), 
‘sondern auch eine stattliche Anzahl auslandischer Forscher: der Italiener Pettazzoni (dessen 
Buch iiber Ursprung und Entwicklung des Monotheismus mir nicht zuganglich und nur durch 
Schmidts Rezension in.dem gleich zu nennenden Anthroposartikel bekannt geworden ist), 
die Amerikaner Goldenweiser, Kroeber, Leuba, Schleiter, Swanton und der Leidener Ethnologe 
Nieuwenhuis haben diesen Gottglauben. der echt primitiven Vélker (an die P. Schmidt die 
vaterrechtlichen Hirten-Nomaden unmittelbar heranriickt) anerkannt. P. Schmidt hat ihre 
AuBerungen in langeren Ausziigen mitgeteilt, ihre in der Deutung zuweilen abweichenden 
Darlegungen eingehend kritisch beleuchtet in dem bedeutsamen Anthroposartikel ,,Der 
Ursprung der Gottesidee. Eine weiterfiihrende Uberschau“, der eine Abschlags- 
zahlung auf den seit 1912 versprochenen zweiten Band des oben genannten gleichnamigen 
Werkes darstellt. Der erste Band, der bereits seit langerer Zeit vergriffen ist, soll demndachst 
in zweiter Auflage erscheinen, und der nachste der folgenden Bande wird die Religionen der 
Urkultur behandeln. P. Schmidt hat selbst noch einen Beitrag zu dem Problem geliefert in 
seiner Untersuchung der Religion und Mythologie der Altstamme Nordamerikas (Fest- 
schrift Eduard Seler, Stuttgart 1922, S.471—502, besonders S. 478 ff.); bei dem noérd- 
lichsten Teil der zentralkalifornischen Stamme ist die Gestalt des Schépfers und die Idee der 
Schépfung mit aller Klarheit durchgefiihrt. 

Die wichtigsten Texte iiber den Glauben der Primitivvélker an das héchste Wesen hat 
P. Schmidt dankenswerterweise in bequemer Form einem gréSeren Leserkreis zugdnglich 
gemacht, ndmlich in seiner Auseinandersetzung? mit Rudolf Ottos Schrift ,,Das Heilige: 
Menschheitswege zum Gotterkennen, rationale, irrationale, superrationale“. 
In dem I. Teile: Die Geschichte des Gotterkennens in der natiirlichen Religion (S. 13—82) 
hebt er das rationale Element in dem primitiven Gotterkennen neben den Gefiihlsmomenten 
hervor und schlieSt mit den Worten: ,,Das Gottesbild [dieser Primitiven] blieb in seiner Grund- 
lage und seinem Kern nach rational, als es groB und stark, kindlich und genial genug war, das 
ganze Weltbild dabei im Auge zu behalten, von diesem Ganzen auszugehen. Es wurde aber 
immer irrationaler, je mehr es auf einzelne Teile der Natur sich einschrankte, sich spezialisierte 
auf den Menschen (Ahnenkult), sei es auf die Gestirne (Astralkult), sei es auf Baume und Ge- 
wachse, Steine, Fliisse, Berge, auffallende Objekte, sei es auf Tiere (Tierkult, Totemismus u. a.).“ 


eee 
* Siehe dazu Schmidts Buch Die Stellung der Pygmaen-V6lker, Stuttgart 1910, und sein Anthropos- 


Artikel (XVI=XVII 1921/22, S.978 ff: Die religiédsen Verhaltnisse der Andamanesen- Pygmaen. 
* Vgl. meine Besprechung der »Menschheitswege« von Schmidt in der »Biicherwelt# 1924, S. 16 f. 
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In Tilburg wurde beschlossen, daB gerade zu solchen primitiven Vélkern, deren baldiges: 
Aussterben zu befiirchten ist, und die fiir die ethnologischen Probleme so wichtig. sind, 
Forschungsexpeditionen entsandt werden sollen, so z. B. zu den Kubus. Einen grofen Rei7 
der Tilburger Tagung boten die Berichte des Schmidt-Schiilers W. Koppers, der gerade recht- 
zeitig zur Tagung von einer Forschungsreise, die er mit seinem Kollegen M. Gusinde zu den 
Yagan auf Feuerland, den siidlichsten Bewohnern der Erde, unternommen hatte, zuriick- 
kehrte. Einen vorldufigen Bericht iiber diese Reise und ihre Ergebnisse legt P. Koppers vor 
unter dem Titel: ,,Unter Feuerland-Indianern.‘‘ Hier seien vor allem aus dem Berichte her- 
vorgehoben: Das Fest der J ugendweihe (Tschiechaus genannt) und das Kinafest, ein Geisterfest, 
und dann die Mitteilungen iiber die Religion der Yagan, die Verehrung des héchsten Wesens, 
das sie Watauinewa=der Uralte, der Ewige oder auch Hitapuan= mein Vater, oder auch 
der Uralte im Himmel droben“ nennen. Wenn der groBe in Aussicht gestellte Gesamtbericht 
iiber diese Forschungsreise vorliegen wird (Gusinde war schon friiher und auch 1923 wieder 
dort gewesen), und wenn dann der Nachweis im einzelnen vorliegt, wie dieser Glaube an 
Watauinewa mit den alleraltesten und alleroriginalsten Anschauungen dieses Stammes ver- 
kniipft ist, dann wird kein Zweifel an der Echtheit und Urspriinglichkeit dieses Glaubens 
der Yagan mehr mOglich sein, und dann wird die ungeheure Bedeutung dieser Forschungsergeb- 
nisse, die mit zu den bedeutendsten ethnologischen Entdeckungen gehdren, in hellstem Licht 
erstrahlen. Der Glauben an dieses héchste Wesen sitzt bei diesen Feuerlandern, einem echten 
Urvolke, tief im Herzen; sie sprechen nicht gerne dariiber aus Ehrfurcht; sie bitten ihn um 
Schutz auf stiirmischer Bootfahrt ; sie danken ihm fiir gewahrten Schutz und erwiesene Wohl- 
taten. Sie mahnen die Jugend zur Befolgung der Stammesgebote, zur Ubung des Altruismus, 
mit der Warnung, den Ungehorsamen werde Watauinewa mit frithem Tode bestrafen. Sie 
sehen in ihm den tatsachlichen Besitzer und Oberherrn der Natur und des Lebens, den Menschen 
mit einbegriffen. Auf diesen Gottesglauben geht die relativ hohe Moral zuriick. DaB er nicht 
auf Entlehnung beruht, folgt daraus, daB die AuBerungen dieses Glaubens, die Gebete, die 
an den ,,Ewigen im Himmel-droben“ gerichtet werden, keine entlehnten Worte, sondern viel- 
mehr alte, ja veraltete Wendungen aufweisen. Und das sind dieselben Yagan, die 
Darwin als Menschenfresser und als absolut religionslos hingestellt hatte! 
Auf weitere Einzelheiten; die das Buch von P. Koppers in reicher Fiille und interessanter 
Form bietet, mu8 hier verzichtet werden. Bei den Mitteilungen iiber Trauerfeiern, Kinafest, 
Medizinm4nner-Schule, die nicht aus einem eigenen Bediirfnis, sondern den Forschern zuliebe 
veranstaltet wurden, wird man die Veranlassung der Veranstaltung kritisch in Betracht 
ziehen miissen. 

Um nun noch das Bild der Verhandlungen auf der Tilburger Tagung zu vervollstandigen, 
sei summarisch hingewiesen auf die Heranziehung der Hilfswissenschaften, der ver- 
gleichenden Sprachwissenschaft: in den Vortragen von A. Carnoy iiber Kultur und Re- 
ligion der {ndo-Europder, Bericht S. 112—125, A. Drexel: Afrika, Vorderasien 
und die friiheste Vorgeschichte, S. 169—182, der Soziologie (A. Bros), der Urgeschichte, 
O. Menghin iiber prahistorische Archdologie und kulturhistorische Methode, 
S. 203—218, J. Bouyssonie iiber prahistorische Ausgrabungen und ihre Technik, 
S. 218—228, der Psychologie (W. Wunderle iiber die Psychologie des Opfers, S. 244—258, 
Gemelli iiber die des Gebets, S. 197—203, iiber ihre Methode P. Pinard, S. 182—197). 

Zu den beiden Sondergegenstanden, die auf der Tilburger Tagung behandelt wurden, 
namlich zuerst Das Opfer und dann Stammesweihe und geheime Gesellschaften 
bei den Primitiven, Mysterienkulte der Volker der Antike, gab jedesmal P. Schmidt 
einleitende Vortrage, in denen er den Wert der kulturhistorischen Methode fiir solche Unter- 
suchungen und den Unterschied in der Ausgestaltung des Opfers wie der Mysterien bzw. der 
Jugendweihe je nach den verschiedenen Kulturkreisen aufzeigte. Auf der Stufe der Pyg- 
maen, der altesten Kultur, gibt es bereits Opfer, aber keinen Totenkult, keinen Totemismus, 
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auch hat die Magie keine iiberragende Bedeutung; also kann man aus diesen Erscheinungen — 
nicht einfachhin das Opfer ableiten. Wohl gibt es auf dieser dltesten Kulturstufe durchweg 
_as Primitialopfer, und es erweist sich als eine Huldigung an das héchste Wesen. Schon diese 
Feststellungen bezeugen die Bedeutsamkeit der Untersuchungen P. Schmidts, die er nicht nur 
in dem Vortrage (Bericht S. 229—244), sondern auch in einem langeren Beitrag zu dem 
Jahrbuch des Missionshauses St. Gabriel (Médling bei Wien), 1. Jahrgang, S. 6—68, 
unter dem Titel: ,Ethnologische Bemerkungen zu theologischen Opfertheorien® 
verdffentlicht hat, und die einen guten Einblick in die Methode und Kultuskreislehre als auch 
in die religionsgeschichtliche Wichtigkeit dieser Untersuchungen gewdhren. Es boten Einzel- 
untersuchungen tiber'das Opfer in Afrika: P. Schebesta, ein Schiiler Schmidts, S. 258—271, 
in Indien: A. Carnoy, S.272—287, bei den Sumero-Akkadern: J. Hehn, S. 287—301, 
bei den Arabern: G. Klameth, S. 301—315, itber die Opferriten der Griechen: Fr. Andres 
(Historisch Tijdschrift III, 1. Heft), wo versucht ist, die altesten Opferarten der Griechen fest- 
zustellen. 

Es referierten nach dem einleitenden Vortrage von P. Schmidt, der eine gut einfiihrende 
Sonderstudie iiber die geheime Jugendweihe des Stammes der Kurnai_ heraus- 
gegeben hat, iiber Stammesweihe und geheime Gesellschaften: in Afrika: E. de Jonghe, 
S. 340—355, in Australien: L. Ehrlich, S. 356—371, dessen ausfiihrlichere Arbeit iiber ,, Au- 
stralian beliefs‘ mit besonderer Beriicksichtigung der Initiationsfeier bereits erwahnt 
wurde, auf Neupommern: P. Winthuis (Ingiet-Mysterien), :S. 372—384, auf Neu- 
Guinea (Geheime Gesellschaften der Marind): P. Viegen, S. 384—399; iiber die Mysterien 
in Mittelamerika: P. Kreichgauer, S.399—414, des Osiris: H. Junker, S. 414426, 
des Mithras: van Crombrugghe, S.427—441, von Eleusis: de Caluwe, S.441—455, wahrend 
im SchluB8vortrag P.-de Grandmaison zusammenfassend tiber das Problem: Heidnische My- 
sterien und christliches Mysteriumteferierte. Wertvoll war bei dieser Vereinigung 
von Vortrdgen iiber die Mysterien der primitiven und der antiken Vélker, daB die Ahnlichkeit 
der urspriinglichen Motive bei beiden ganz deutlich sich zeigte, und daB dadurch der Myste- 
rienforschung neue Anregung gegeben wurde. An das grofBe Verdienst, das die Missionare 
schon friiher um Religionsgeschichte und Vélkerkunde sich erworben haben und auf das auf 
Grund neuerer Publikationen von mir in der Zeitschrift Het Missiewerk (1924, 154 ff.) hinge- 
wiesen wurde, wurde man aufs neue lebhaft in den Beitragen eigener Erlebnisse der PP, Kop- 
pers, Viegen und Winthuis erinnert. 

Den objektiven Berichten der Missionare, die sie als Frucht ihres langen Aufenthaltes, 
ihrer Kenntnis der Sprache und ihrer Vertrauensstellung bei den Eingeborenen liefern konnten, 
verdankt die Ethnologie und die Religionsgeschichte nicht nur die Korrektur falscher An- 
schauungen, insbesondere der evolutionistischen Theorie, sondern auch die Weiterfithrung 
unserer Kenntnisse;-verdankt die Zeitschrift Anthropos einen guten Teil ihres wertvollsten 
Inhaltes und die Léwener wie die Tilburger-Tagung einen betrachtlichen Grad ihres Interesses. 
Umgekehrt aber sprachen gerade die Missionare auf der Tilburger Tagung sich fiir die Not- 
wendigkeit solcher Kurse zur Schulung in ‘einer wissenschaftlichen, gediegenen, objektive und 
eindringende Beobachtung erméglichenden Methode aus. Diese selbe Notwendigkeit wurde 
auch von anderer Seite anerkannt, und so kam es im Sommer 1923 zu beifallig aufgenommenen, 
zahlreich besuchten religionsgeschichtlich-ethnologischen Schulungskursen in Wien und Trier; 
in Trier wurde als Sondergegenstand die Gottesidee . bei primitiven und den heidnischen 
Kulturvélkern behandelt. P. Schmidt darf mit den Erfolgen seiner Anregungen und seiner Be- 
miihungen zur Bestreitung des Evolutionismus zufrieden sein, wenn’ er auch selbst. zu- 
gibt, daB die kulturhistorische Methode verfeinert und da®B die Ergebnisse der danach unter- 
nommenen Untersuchungen in Einzelheiten verbessert werden kénnen. Die Religionsgeschichte 
und ihre notwendige Hilfswissenschaft, die Ethnologie, verdient in vollem MaBe, das wird diese 
Ubersicht gezeigt haben, das Interesse der katholischen Theologen. Friedrich Andres. 
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_ Arbeitsschule und Religionsunterricht. 


Kerschensteiner, G. , Begriff der Arbeitsschule. 5, Aufl. 1922. Leipzig, B. G. Teubner. 
VIII u, 202 Seiten. 5 Tafein. — Gaudig, H., Freie geistige Schularbeit in Theorie und Praxis. 
Herausgegeben im Auftrag des Zentralinstituts fiir Erziehung und Unterricht. 2. Aufl, 1922. 
Breslau, F. Hirt. VIII u. 292 Seiten. — Weigl, F., Bildung durch Selbsttun. Ein Beitrag zur 
Theorie und Praxis der Arbeitsschule. 3. Aufl. 1921. Miinchen, Késel-Pustet. 226 Seiten. — 
Weigl, F., Wesen und Gestaltung der Arbeitsschule. 3. Aufl. 1923. Paderborn, F. Schéningh. 
VU u. 224 Seiten. — Wolff, J. J.,, Arbeitsunterricht und staatsbiirgerliche iErziehung ge- 
schichtlich, grundsatzlich und praktisch betrachtet. 1923. Freiburg, Herder. VIII u. 116 
Seiten. — ‘Clemenz, B., Der katholische Religionsunterricht in der Arbeitsschule. Leitlinien 
und praktische Versuche im Sinne der Arbeits- und der Heimatschule. 1921. Langensalza, 
J. Beltz, 150 Seiten. 1 Tafel Kinderzeichnungen. — Gétzel, G., Religion und Leben. Das 
Arbeitsschulprinzip in seiner Anwendung auf den Bolensanieccich’, Zwei Teile. 2. Aufl. 
1922. Kempten, Késel-Pustet. XII u. 124 Seiten und IV u. 124 Seiten |— Huber, J., und 
Raab, K., Das Arbeitsprinzip im Religionsunterricht der Grundschule. . 1923. Ebenda. VI u. 
130 Seiten. — Weigi, F., Der Unterricht in der biblischen Geschichte nach den Grundsatzen 
der Arbeitsschule in der Mittel- und Oberstufe der Volksschulen. 1922. Ebenda. 84 Seiten. — 
SchiiBler, H., Arbeitsschulmethode und katholischer Religionsunterricht. 1922. Frank- 
furt a. M., M. Diesterweg. 100 Seiten mit 12 Abbildungen. — Kautz, H., Neubau des katho- 
lischen Religionsunterrichtes. Erster Band: Jesus, das. géttliche Kind. 1923. Kevelaer, 
Butzon u. Bercker. 398 Seiten. — Ranft, F., Die Anwendung des. Arbeitsschulprinzips im. 
katholischen Religionsunterricht an héheren Lehranstalten (fiir die mannliche Jugend) mit 
besonderer Beriicksichtigung der Mittelstufe. 1923. M.Gladbach, Volksvereinsverlag. 44 Seiten. 


* . * 

Die Verfassung des Deutschen Reiches.vom 11. August 1919 sagt in Artikel 148 Abs. 3: 
» Staatsbiirgerkunde und Arbeitsunterricht sind Lehrfacher der Schulen.‘‘ Dieser Satz greift 
mit der Erwahnung des Arbeitsunterrichtes eine Forderung auf, die schon Pestalozzi.erhob ; 
er verlangte gleichmaBige Ausbildung von Kopf und Hand durch die Schule. Arbeitsunterricht 
als Lehrfach im Sinne des Handfertigkeitsunterrichtes. liegt vor allem in der Richtung der 
sozialdemokratischen Bestrebungen, deren Grunddogma ja lautet: Wir sind auf Erden, um 
zu produzieren, die Friichte unserer Produktion zu genieBen und dadurch den Himmel auf 
Erden zu schaffen. Auf der Reichsschulkonferenz des. 11./19. Juni 1920 wurde der oben an- 
gefiihrte Satz des Artikels 148 als ungliicklich, einseitig und zu eng bezeichnet. Der die pad- 
agogische Welt seit Jahren intensiv beschaftigende Arbeitsgedanke diirfe keineswegs lediglich 
auf die manuelle Arbeit eingeschrankt werden und. bloB als neues Lehrfach neben den vor- 
handenen Lehrfachern auftreten, er miisse vielmehr ein dominierendes Prinzip werden, das 
der ganzen Schule ein neues Geprage gebe, ein Prinzip, das einerseits inhaltlich die Stoff- 
auswahl aller Facher bestimme, anderseits methodisch der Selbsttatigkeit des Schiilers und 
damit dem schaffenden Lernen den weitesten Spielraum lasse. Die Leitsatze der Reichsschul- 
konferenz zu diesem Thema wollen als Auslegungen der Verfassung gelten. (Die Reichsschul- 
konferenz in ihren Ergebnissen, Leipzig, o. J., S. 99.) 

Da der Arbeitsschulgedanke in dem von der RetchssehiiKonterenz angenommenen Um- 
fange mehr und mehr in die Schulpraxis Eingang findet, mu8 auch der Geistliche sich mit 
diesem didaktischen Prinzip vertraut machen. Denn seine katechetische Wirksamkeit wird 
um so leichter fiir ihn und seine Katechumenen und um so erfolgreicher, je besser sie sich der 
Arbeitsweise und den leitenden Gesichtspunkten des ganzen Schullebens einfiigt; sie wird 
um so schwieriger und erfolgloser, je mehr sie sich den gesunden Forderungen der Zeit wider- 
setzt und fremdartig im Schulganzen auftritt. Es wird sich demnach fiir den Katecheten 
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darum handein, einmal die Reichweite und Bedeutung des Arbeitsprinzips fiir die ganze 
Schule kritisch ins Auge zu fassen, sodann der Frage naherzutreten, inwieweit der Religions- 
unterricht sich dem Arbeitsschulgedanken unterordnen kann und muB. 

1. Wer sich iiber Sinn und Zweck der modernen Arbeitsschule eingehender orientieren 
will, wird zunadchst zu Kerschensteiner greifen, der in einem Vortrage iiber ,,Die Schule der 
Zukunft im Geiste Pestalozzis‘‘ den Terminus ,,Arbeitsschule“ zu einem Schlagworte machte. 
Ef verlangt eine Umgestaltung der Schularbeit im Interesse der staatsbiirgerlichen Erziehung, 
begriindet von diesem Gesichtspunkte aus seine Prinzipien und entwickelt demgem46 seinen 
Plan einer Neuorganisation des Schulwesens. Auf einem anderen Wege kommt Gaudig zur 
Idee der Arbeitsschule; ihm dient sie als Mittel der Bildung der Persénlichkeit, hat also in 
erster Linie individual-padagogische Aufgaben zu lésen. Gaudig hatte die Méglichkeit, in ~ 
der Leipziger Padagogischen Woche vom 31. Januar bis 3. Februar 1921 an der von ihm ge- 
leiteten Anstalt in Vortragen, Diskussionen und praktischen'Lehrproben sein Verfahren nebst 
dessen wissenschaftlicher Begriindung sozusagen in Reinkultur mehr als 450 Teilnehmern vor- 
zufiihren. Der katholische Religionsunterricht konnte dabei nicht zur Geltung kommen. 
Die gréBte Aufmerksamkeit schenkte man naturgem48 dem Arbeitsvorgange, der nach seiner 
technischen, psychologischen und pddagogischen Seite theoretisch erértert und praktisch 
veranschaulicht wurde. In philosophischer Hinsicht bekennt sich der Kreis um Gaudig zum 
Voluntarismus Wilhelm Wundts. In didaktischer Richtung geht er mit der Verwirklichung 
des Arbeitsprinzips so weit, daB ihm groBe Kreise der Schulpadagogen nicht ‘folgen wollen 
und werden. Das individual- und sozial-padagogisch Wertvolle der Arbeitsschulidee sucht 
Weigl herauszustellen, der im Rahmen des allgemein Erreichbaren bleibt und auch den katho- 
lischen Religionsunterricht mit in den Bereich seiner Untersuchungen zieht.' In den Grund- 
fragen lehnt er sich an Otto Willmann an; Beispiele aus der Unterrichtspraxis illustrieren 
seine Darlegungen. Weigl hat schon seit Jahren durch Artikel in den Katechetischen Blattern 
wie durch selbstandige Schriften fiir Fortbildung des Religionsunterrichtes und namentlich 
seines biblischen Zweiges gewirkt, worin er beim Klerus, zumal in Siiddeutschland viel Zustim- 
mung gefunden. Eine auf 62 Seiten zusammengedrangte Ubersicht iiber die Arbeitsschule gibt _ 
Wolff. Inhm kommt es nicht darauf an, eine neue Begriindung oder praktische Auspragung 
dieser Idee vorzutragen, sondern geschichtlich den Ursprung der ganzen Bewegung klarzu- 
legen, deutlich hervorzuheben, was daran alt und neu, was berechtigt und was iibertrieben 
ist, und zu untersuchen, wieweit sich ihre Brauchbarkeit erwiesen habe. Durch besonnene 
und maBvolle Kritik leistet Wolffs Schrift beste Dienste. 

Den aufgefiihrten Darstellungen ist der Gedanke gemeinsam, daB die Arbeitsschule eine 
neue, fortgeschrittene Unterrichtsart sein will. Der bisherigen Schule wirft sie vor, sie habe 
zu einseitig dem Buche gedient, am Worte gehangen, und zwar am Worte des Lehrers, des 
Erwachsenen; sie habe vorwiegend Intellektualismus gepflegt und zum Teil bis in die letzten 
Jahre dem Memorieren zu groBen Wert beigemessen. Diese Mangel will die Arbeitsschule iiber- 
winden. Nicht Wortunterricht, sondern Sachunterricht soll vorherrschen. Nicht der Zwang 
des Lehrenden, sondern die Freiheit und Selbsttatigkeit und das Interesse des Lernenden 
wird als treibende Kraft fiir den Unterrichtsverlauf eingesetzt. Je mehr der Lehrer zuriick- 
trete, meint Gaudig, um so besser werde der Unterricht. Nicht den Intellekt blo, sondern 
das ganze seelische Wesen und Leben des Kindes nimmt der Unterricht gefangen: intensives 
Anschauen, d. h. unmittelbare Wahrnehmungen in allen ‘Sinnesgebieten, lebendige Gemiits- 
teilnahme, so daB man mit Vorliebe von einem Erleben des Kindes spricht, und Willenstibung, - 
der im weitesten Umfange duBere Betatigung folgen kann. Der Begriff ,,Arbeitsschule‘ 
hebt demnach die charakteristischen Eigentiimlichkeiten des neuen Prinzips nicht genitigend 
Klar und deutlich hervor, wie anderseits auch die Bezeichnung ,,Lernschule“ fiir die bisherige 
Schulpraxis durchaus unbefriedigend ist; aber es fallt schwer, eine adaquate Benennung zu | 
finden; denn auch die in Vorschlag gebrachten Ausdriicke »,Lebensschule“‘, ,,Tatschule“, 
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» Schule des unmittelbaren Wissens‘‘ treffen nicht den Kern der Sache. Entscheidend ist, daB : 
dem. Kinde eine ganz andere Stellung eingerfumt wird als bisher. Der kindlichen Indivi- 
dualitat sind keine Schranken gezogen. Kindespsychologie wird energisch und konsequent 
auf das Schulleben und Arbeiten angewendet, zumal in den Lehren, die sie iiber die Bedeutung 
der Bewegungen und Bewegungsvorstellungen gibt. Freies Schaffen des Kindes, Produktion » 
statt der bisherigen bloBen Reproduktion macht das Wesen des Unterrichtes aus; ‘gehen doch 
einzelne so weit, daB sie der Klasse die selbsttatige Erfassung des Arbeitszieles, das Erwagen, 
Bereitstellen und Ordnen der Arbeitsmittel, die Ausfiihrung der Arbeitsschritte und deren 
Uberwachung und endlich die Festlegung des Arbeitsergebnisses zuweisen, so daB man die 
Frage aufwerfen kénnte: ,,Wo bleibt da der Lehrer?“ Um endlich beim Kinde auch die soziale 
Seite der Arbeit zur Geltung zu bringen, fiihrte man, wo Stoff und Stand der Klasse es zu- 
lassen, das arbeitsteilige Verfahren ein; das Arbeitsganze wird in Teilaufgaben zerlegt und ein- 
zelnen Schiilern oder Schiilergruppen nur ein Teilgebiet zu intensiverem Studium zugewiesen; 
in der Unterrichtsstunde soll dann aus der Gemeinschaftsarbeit der verschiedenen Gruppen 
das Ganze gewonnen werden. In diesem Falle hért die Klasse die Darbietungen der einzelnen 
Spezialreferenten, die damit an Stelle des Lehrers treten, und faBt nachher das Wesentliche 
zu einer gelauterten Totalauffassung zusammen. 
2. Uber die Stellung des Religionsunterrichtes zur Arbeitsschulidee liegen verschiedene 

Schriften von Laienkatecheten wie von Geistlichen vor. Clemenz hat mit seinen Ausfiihrungen 
bei den Freunden der Arbeitsschule eine wenig giinstige Aufnahme gefunden. Verhdltnis- 
m4Big am besten sind seine Darlegungen und Anregungen zu dem Thema: Religion und 
Heimat. 1Im ganzen verliert sich das Buch zu sehr in der Besprechung der kleinen Mittel, 
wie Zeichnen, Modellieren, Jugendiektiire, Fragekasten usw. Die grundsdtzlichen Erérte- 
rungen der ersten Abschnitte gehen psychologisch und theologisch nicht tief genug und lassen 
darum auch an vielen Stellen die Prazision des Urteils vermissen. Eine theologische Zensur 
hatte beispielsweise nicht Satze approbiert, wie S. 23: ,,Es ware kein Fehler, wenn sich der 
Religionslehrer dessen bewuBt ware, daB® die Religion dazu geschaffen ist, dem Menschen 
das Dasein ertraglich zu machen.“ Insbesondere vermiBt man die genauere Skizzierung des 
Arbeitsvorganges und die Beziehung der praktischen Beispiele auf diesen. Gétzel gibt Ar- 
beiten des Miinchener* Katechetenvereins heraus, der unterrichtlich erprobte, wieweit der 
Arbeitsunterricht in Glaubenslehre, Sittenlehre und religiés-erziehlicher Bildung brauchbar 
ist. Dem Herausgeber und seinen Mitarbeitern kommt es nicht so sehr darauf an, theoretische 
Erérterungen zum Problem anzustellen, wenngleich auch diese nicht fehlen, als vielmehr 
Beispiele aus der eigenen Erfahrung und Fingerzeige fiir die verschiedenen Gebiete religidser 
Unterweisung in systematischer Abrundung vorzufiihren. Wie der Gesamttitel der beiden 
Hefte ,,Religion uni Leben‘ besagt, erblicken die Miinchener Katecheten den Hauptvorzug 
der Anwendung des Arbeitsprinzips auf den Religionsunterricht in der engen Verkniipfung 
mit dem Leben, mit dem Innenleben des Kindes und mit dem religidsen Leben um das Kind 
her, in das es selbst hineinwachsen soll. Der Grundsatz der Selbsttatigkeit, der zumal als 
Selbstfinden mit dem christlichen Glaubensbegriff leicht in Widerspruch gerdt, erhalt sein 
Bereich zugewiesen, wo er das Kind zu freudigem Leben aus dem Glauben fihrt. Man mu8 
eben im Religionsunterrichte ausgehen nicht von der menschlichen Vernunft, sondern von 
dem glaubigen Kinde. Ist es eine Haupteigenschaft des Glaubens und eine Hauptforderung, 
daB er lebendig sei, so tendiert der Religionsunterricht innerlich zu den Zielen der Arbeits- 
schule: Leben und Tat. Formale Stufen, wie sie Herbart-Ziller aufgebaut hatten, la8t die dem 
Leben abgewonnene Lehrstunde des Arbeitsunterrichtes nicht zu; gehért ja gerade die Uber- 
windung der Herbartschen Stufentheorie und Praxis zu einem vielgepriesenen Erfolge des 
neuen Verfahrens. So will denn auch Géttler in seiner Abteilung ,,Die Glaubenslehre in der 
Tatschule“ mit der Unterscheidung des vorbereitenden, erarbeitenden und nachfolgenden - 
Tuns kein Schema vorschreiben, dem alle Stoffe anzupassen sind, nur allgemeine Richtungen 
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weisen, die der unterrichtlichen Arbeit zu den verschiedenen Zielen verhelfen. Die beiden letzten 
Abschnitte iiber Heiligenverehrung und Kirchenjahr sind etwas knapp ausgefallen. Fiir Volks- 
und Fortbildungsschulen lassen sich im iibrigen die Winke und Gedanken der Verfasser recht 
fruchtbar machen. Der Religionsunterricht: in der Grundschule (1.—4. Schuljahr) erhielt 
eine eigene ‘Bearbeitung, in die sich zwei Autoren teilen. Dem ersten: Schuljahr wurde mit 
Recht besondere Aufmerksamkeit gewidmet. Der von der Fuldaer Bischofskonferenz heraus- 
gegebene Religionsplan fiir die Grundschule weist diesem Jahre einen Vorkursus zu mit reli- 
gidsen. Besichtigungen, Besprechungen und Erzahlungen, so wie sie das Leben in Natur, 
Haus, Schule und, Kirche nahelegen. Solche Stoffe hat nun die Hauptlehrerin J. Huber 
ausprobiert und dabei gesehen, wie auch die Kleinsten schon mitarbeiten kénnen und wollen. 
Kaum wird der Geistliche je in die Lage kommen, den Religionsunterricht der Schulneulinge 
zu iibernehmen; es ist aber von groBem Wert fiir ihn, da8 er einen Uberblick iiber den Gang 
des ganzen Religionsunterrichtes vom ersten Schuljahre an hat, da® er vertraut geworden 
ist auch mit dem Ersten und Schwersten, was die Unterweisung zu leisten:hat. Daraus er- 
wachst ihm nicht bloB Verstandnis fiir die Miihe und Arbeit seiner Gehilfen aus dem Laien- 
stande an der Schule, sondern auch methodische Sicherheit und padagogischer Takt in seinen 
Katechesen, die auf der Grundlage des ersten Schuljahres fortbauen. Den weiteren Reli- 
gionsunterricht der Grundschule behandelt Pfarrer K. Raab. Er befaBt sich hauptsdchlich 
mit den biblischen Erzahlungen, will auch in der Arbeitsschule fiir sie den didaktischen Stufen 
der Miinchener. ihre Bedeutung gewahrt wissen und nimmt in den theoretischen Ausfiihrungen 
namentlich zur :Frage des Vorerzahlens Stellung. Im Ausmalen der. biblischen Geschichten 
sind wit Norddeutschen niichterner und zuriickhaltender wie der Siiden. Wenn dieser unsere 
an. den Schrifttext enger anschlieBende Eckerbibel nicht angenommen und zur Einheitsbibel 
gemacht hat, so werden wir uns nicht zu der mehr auf Christoph von Schmid fuBenden Buch- 
berger-Bibel bekehren. ‘Wie im Schulbuch so hat der Siiddeutsche offenbar auch im Unter- 
richt ein gréBeres Bediirfnis nach ausmalender Erweiterung der Erzahlung, und Raabs: Vor- 
schlage, wie namentlich die von ihm angezogenen literarischen Hilfsmittel kénnen fiir uns nicht 
als unbedingt vorbildlich angesprochen werden; findet sich doch S.70 Anm.3 empfohlen 
J. V. Schubert, Der erste Religionsunterricht, Paderborn 1916, ein Buch, das wegen der Be- 
denken unserer kirchlichen Behérden gegen die vom Verfasser gew4hlte Ausfiihrung und Er- 
weiterung biblischer Erzahlungen kurze Zeit nach seinem Erscheinen aus dem Buchhandel 
zuriickgezogen wurde. Raab belaBt dem biblischen Unterrichte die ganze Grundschule hin- 
durch die Fiihrung, spricht daher nicht von einem eigenen Katechismusunterrichte und nimmt 
Katechismuswahrheiten blo& im Anschlusse an die biblischen Erzahlungen durch. Fiir das 
zweite: Schuljahr ist dies Verfahren allgemein angenommen; fiir das dritte und vierte Schul- 
jahr. jedoch steht ein groBer Teil der Geistlichen und Lehrer auf dem Standpunkte, daB ein 
getrennter Katechismusunterricht in diesen Klassen méglich und mit. Riicksicht auf den 
Sakramentenempfang der, Kinder: wiinschenswert, ja bis zu einem gewissen Grade notwendig 
sei. Bleiben im dritten und vierten Schuljahr Bibel- und Katechismusunterricht vereint, 
so da die biblische Geschichte/die Fithrung behalt, dann mu8 der ganze: Unterricht auch in 
einer Hand liegen: In unserer Erzdiézese Kinnte der Geistliche dafiir nicht in Betracht kom- 
men; er wiirde aus:dem Unterricht der Grundschule demnach ganz ausscheiden, und alle 
Schiiler und Schiilerinnen, die von der Grundschule zu hdheren Schulen tibergingen, kamen 
mit der Pfarrgeistlichkeit im regularen Religionsunterricht nicht in Kontakt. Die von Gotzel 
herausgegebenen Arbeiten der Miinchener Katecheten erstrecken sich nicht auf den biblischen 
Unterricht, weil dieser in Miinchen wie auch bei uns nicht von den Geistlichen erteilt wird. 
Als Bearbeiter dieser Sparte wurde Stadtschulrat Weigl: gewonnen. Grundsitzliche Bemer- 
kungen leiten die Schrift ein. Es schlieSt sich eine durch 19 Seiten gehende Tabelle an mit 
den auf Mittel- und Oberstufe zur Behandlung vorgeschlagenen Lektionen und den jeder 
einzelnen zugeordneten Arbeitsschritten; 19 Lehrbeispiele folgen. Der. nicht ganz eine Seite 
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fiillende SchluBabschnitt ,,Streifziige durch'die biblische Geschichte“ ist gar zu diirftig aus- 
gefallen. Der AbschluSklasse liegt die zusammenfassende Darstellung der biblischen Ge- 
schichte ob, und ein methodisches Hiifsmittel wie das Weiglsche Buch darf sich der Unter- 
suchung der geeigneten Themen und der verschiedenen Méglichkeiten der Behandlung nicht 
entziehen. Geschickte Auswahl der Betdtigungsformen und interessante Mitteilungen iiber 
gemachte Erfahrungen erhéhen den Wert der Schrift. Stadtschulrat SchiiBler ist mit den 
Gedanken und Vorschlagen der Miinchener Katecheten nicht zufrieden; sie gehen ihm noch 
nicht weit genug. Er fordert auch fiir den Religionsunterricht eine Durchfithrung der Ar- 
beitsidee im Sinne Gaudigs und seiner Mitarbeiter. Uber deren padagogisches Wollen referiert 
er zustimmend, zeigt an einzelnen Stundenbildern, wie er sich die Sache denkt, und stellt 
ihnen Gegenbeispiele der bisherigen Praxis zur Seite, um daran den Fortschritt des neuen Ver- 
fahrens ‘zu demonstrieren. Heimatkundlich sind die Lehrproben auf Frankfurt a. M. ein- 
gestellt. Aus der biblischen Geschichte, der Liturgie, der religidsen Heimat- und -Kunstpflege 
bringt SchiiBler manches Zutreffende und Brauchbare.. Fiir Stoffe des Katechismus und der 
Apologetik fehit ihm jedoch die theologische und pastorale Ader. Es Ja4B8t sich nicht leugnen, 
daB die Lehrerschaft in manchen ihrer Vertreter den Theologen beargwéhnt und am liebsten 
von der Schule fernhalten méchte: Aber Methode allein reicht noch lange nicht hin zu einem 
erfolgreichen Unterricht, und in: den Fragen des Religionsunterrichts steht der. Theologe 
gemaB seiner Vorbiidung und seelsorglichen Erfahrung als: Fachmann an erster: Stelle;, der 
Nichttheologe greift trotz besten Willens namentlich bei den dogmatischen und apologetischen . 
Partien des Katechismus leicht fehl. , 

Eine Spezialfrage aus dem Gebiete;der Arbeitsschuie untersucht Ranjt, namlich ihre 
Bedeutung fiir den Religionsunterricht auf der Mittelstufe hodherer Lehranstalten. Auf 
dieser Stufe macht die Jugend die Entwicklungsjahre durch; somit kénnen die Grund- 
satze der Arbeitsidee hier ihre Feuerprobe bestehen. Aus eigener Erfahrung. ver- 
sichert der Verfasser, daB er mit dem Arbeitsverfahren fiir Unterricht und Erziehung 
giinstigere Resultate erzielt habe als mit den anderen Lehrwegen. Recht klar ist er 
sich der »Gefahren der neuen Lehrweise wohl bewu8t, glaubt aber, ihnen entgehen zu 
kénnen, zumal wenn einmal Lehrplan und Lehrbuch darauf eingestellt sein werden. Die 
Broschiire ist anregend geschrieben. Mit seiner Vorliebe fiir lange und komplizierte Satz- 
gebilde will Ranft den Leser wohl zu langsamem Lesen nétigen. 

Die umfangreichste Schrift iiber Anwendung des Arbeitsprinzips auf den katho- 
lischen’ Religionsunterricht hat Kautz in Angriff genommen. Sie ist auf drei Bande 
berechnet; der erste liegt-vor. Kautz verdient das Lob, da er sich bemiiht, einen ent- 
schieden katholischen Standpunkt in der Auffassung der Arbeitsschule festzuhalten, daB 
er einen Blick fiir die Fehler besitzt, die aus einer uniiberlegten Verwendung dieser Arbeits- 
idee im Religionsunterricht erwachsen kénnen, daB er mit anerkennenswertem Seeleneifer 
die Erziehung der Jugend zu echt katholischer Lebensauffassung und Frémmigkeit.anstrebt. 
Keiner der anderen Laienautoren hat sich so fleiBig in guter katholischer Literatur umgesehen, 
keiner auch so systematisch und konsequent das Arbeitsprinzip auf den Religionsunterricht 
angewendet. Unter Verwerfung aller methodischen Stufen verlangt Kautz von der Katechese 
ein Zweifaches: die Erlebnisbereitung, die den Schiiler-zum inneren Schauen fiihrt, und die 
Tatgestaltung, die auch sein 4uBeres Handeln auslést. Die Erlebnisbereitung umschlieBt die 
Darbietung eines bestimmten Textes, einer Erzahiung, eines Kirchenliedes und erfordert 
vom Schiiler die Aktivitat des Nehmens. Héher. steht die Darstellung: das Ausschmiicken , 
Motivieren, Detaillieren, das zum eigentlichen Erleben, zur Ergriffenheit fiihrt. Unter den 
Hilfsmitteln zur Ausmalung biblischer Erzahlungen empfiehlt Kautz auch die Privatoffen- 
barungen, z. B. die Gesichte der A. K. Emmerik. Dem muf entschieden widersprochen 
werden. Eher ist eine direkte Warnung vor der Verwendung’ solcher Privatoffenbarungen 
im biblischen: Unterrichte am Platze, nachdem von L. Richen (Biblische Studien, Band 21, 
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Heft 1) dargetan ist, wie viel Phantastisches und Unrichtiges, Sonderbares und Wunderliches, 
vom Geiste der Heiligen Schrift Weitabliegendes darin enthalten ist. Endlich. zieht Kautz 
zur Erlebnisbereitung die freie ethische Anwendung, nicht zu verwechseln mit der moralischen 
Nutzanwendung alten Stiles am Ende der ganzen Behandlung. Er will einen in der Erzahlung 
auftauchenden giinstigen Moment benutzt wissen zur ethischen Einwirkung, z. B. unter dem 
Eindruck der Untat des Kain, des Judas eine grelle, blitzartige Beleuchtung der Tat vor- 
nehmen, vielleicht nur durch einen Ausruf, einen Gestus, eine Miene. Die Tatgestaltung gilt 
ihm noch wichtiger und wird noch abwechslungsreicher. Sie tritt auf einmal als Durchschau 
in den verschiedensten Formen einer dogmatischen, dogmengeschichtlichen, heilsgeschicht- 
lichen, lebenskundlichen, moralischen, liturgischen, kulturgeschichtlichen, bibelkundlichen, 
heimatkundlichen, volkstiimlichen, weltanschaulichen, apologetischen Durchschau. Die 

Sache ist nicht ganz so neu wie die Namen; wer bisher nach den Stufen unterrichtete und der 
Stufe der Vertiefung eine weite, freie und lebensvolle Gestalt zu geben wuBte, der hat aus sich. 
alles das schon gefunden, was in den unterschiedlichen Formen der Durchschau einbegriffen 
ist. Hausliche Arbeit, Mitarbeit der Eltern, Privatlektiire, Gruppenarbeit der Schiiler sind 
Betatigungsformen, die sich hier ungezwungen einstellen lassen. Dankbar nehmen wir die 

aufgezeigten Hilfsmittel an, kénnen aber die Befiirchtung nicht unterdriicken, es mochte, 
zumal bei Katechesen iiber die Glaubenslehre, der Geist des Kindes durch solches Verfahren 

gerade an der Stelle zerflattern, wo straffeste Konzentration not tut. In einem Aufsatz iiber 

,Alte und neumodische Erziehungsweisheit“’ bemerkt Fr. Paulsen: ,,Die sinnliche Natur 
liebt die Anstrengung nicht; sie liebt gelegentliche und rasch wechselnde Tatigkeit, aber 
nicht dauernde, zusammenhiangende, auf ein bestimmtes Ziel fest gerichtete Anstrengung. 
Nun beruht alles, was wir héhere Kultur nennen, die 4ufere Kultur wie die innere Bildung 
des menschlichen Wesens, auf zielbewuBter, von der augenblicklichen Neigung unabhangiger 
Anstrengung leiblicher und geistiger Krafte. Ist es nun die Aufgabe der Erziehung, fiir die 
Lisung der Aufgaben des Lebens die heranwachsende Generation geschickt zu machen, so 
ist damit gegeben, daB die Ausbildung der Willensenergie, in beharrlicher, angestrengter 
Betatigung seine Krafte an die Erreichung eines Zieles zu setzen, zu ihren allerwichtigsten 
Leistungen gehort.‘‘ Gewdhrt die Arbeitsschule der freien Tatigkeit des Kindes, seinen Ein- 
fallen und AuBerungen so weiten Spielraum, dann erscheint die von Paulsen mit Recht hoch- 
bewertete logische, zielbewuBte Schulung des Geistes gefahrdet. Der Abschnitt iiber die 
religionspraktische Ubung ist ein Kapitel, das man mit ungetriibtem Genusse lesen kann. 
Das Eintreten fiir Zusammenarbeit von Schule und Haus und Kirche, das wahrhafte Laien-. 
apostolat des Verfassers, sein Idealismus, der iiberall unbegrenzte Moéglichkeiten des Guten 
sieht, beriihrt a4uBerst wohltuend. Diese Wissensschule, Willensschule, Freudenschule und 
Gebetsschule méchte jeder Katechet sich wiinschen. Ein abschlieBendes Urteil 1a8t sich iiber 
ein Werk, von dem zwei Dritteile noch ausstehen, nicht fallen. Die beigegebenen zwiélf Unter- 
richtsproben sind sdmtlich der biblischen Geschichte entnommen, an der die Gliederung, 
Erlebnisbereitung und Tatgestaltung ohne Kiinstelei durchgefiihrt ist. . Wichtiger gilt uns 
der Nachweis, daB auch der Katechismusunterricht und speziell die Glaubenslehre ebensoviel 
durch die Arbeitsschulmethode gewinnt; dieser aber ist noch erst zu erbringen. Kern und Stern 
des christlichen Religionsunterrichtes macht.die geoffenbarte Wahrheit aus. In den Mysterien 
des Glaubens beruht das Wertvollste unserer Religion, und diese kann derMensch nur gewinnen 
durch glaubiges Entgegennehmen, ,,Fides ex auditu‘. Selbsttatigkeit im produktiven Sinne 
ist dabei ausgeschlossen; ihr bloBer Schein ware gefahrlich. Methoden, die fiir die rationalen 
und empirischen Facher des profanen Wissens brauchbar sind, lassen sich nicht ohne weiteres 
auf den Religionsunterricht iibertragen. Bezeichnenderweise haben die oben aufgezahiten 
Vertreter einer riickhaltlosen Anwendung des Arbeitsprinzips auf den Religionsunterricht 
in ihren Beispielen sich auf biblische Geschichte, liturgische Besprechungen und heimat- 
kundlichen Anschauungsunterricht zurtickgezogen, das eigentliche Mysterium aber umgangen. 


92 


Noch ein Moment verdient Beachtung. Die Arbeitsidee stellt sich dar als letzte Auswirkung 
einer didaktischen Strémung, die nicht Aneignung von Wissensstoff, sondern Entwicklung 
von geistiger Kraft und Fahigkeit als Unterrichtsziel ansieht, die formale, nicht materiale 
Bildung anstrebt. Nun kommt aber im Religionsunterricht sehr viel auf den religiésen Wis- 
sensstoff an. Auf jeder Stufe seiner Entwicklung muB das Kind einen entsprechenden Uber- 
blick iiber die geoffenbarten Wahrheiten besitzen; das ist seine moralische Pflicht. _Darum 
‘kann es nicht genilgen, die Religionsstunde mit irgendwelcher religidsen Inanspruchnahme 
der kindlichen Krafte auszufiillen, irgendwelcheErbauung zu erzielen; wir miissen verlangen, 
daB sie dem Kinde auch zu einer fortschreitenden Erkenntnis der religidsen Wahrheit und, 
wenn es dazu reif geworden, zu einem Einblick in die systematische Geschlossenheit des 
‘christlichen Offenbarungsgutes verhilft. Das von der Arbeitsschule in den Hintergrund ge- 
stellte materiale Element des Unterrichtes ist bei der Religionslehre dem formalen gleich- 
wertig und gleichwesentlich. Daher mu8 auch erwogen werden, ob wir die erforderliche 
Zeit zur Verfiigung haben, um den Weg der Miterarbeitung durch das Kind bzw. durch die 
Klasse wahlen zu diirfen. Was der Religionsunterricht unter allen Umstaénden von den 
Vorschlagen Kautz’ mit Nutzen verwerten kann, ist die Verlebendigung der Darbietung, 
die vielseitige Verkniipfung mit den Interessen der Kinder und die reiche Auspragung des 


weligidsen Lebens. 
Franz Joseph Peters. 
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AUS SEELSORGE, KIRCHE UND LEBEN 


Grofstadtseelsorge in Paris. 

Im Dezember 1921 hat'Georges Goyau, unter 
den Fiihrern der franzésischen Katholiken 
einer der kenntnisreichsten und riihrigsten, 
vor Studierenden der katholisch-theologi- 
schen Fakultat zu StraBburg drei Vortrage 
iiber den wiedererwachenen Katholizismus 
in Frankreich gehalten. ©Wenige Monate 
spater sind sie in einem schmucken Bandchen 
gesammelt erschienen und liegen heute schon 
in dritter Ausgabe vor: L’effort catholique 
dans la France d’aujourd’ hui (Editions de la 
Révue des Jeunes.. Paris VII). 

Die ersten zwanzig Jahre dieses Jahr- 
hunderts haben Kirche und Seelsorge in 
Frankreich hart am Abgrunde gesehen. 
1905 fiel nach langem, schwerem Kampfe 
das Konkordat. Die Kirche verlor mit 
einem Schlage ihr ganzes Vermégen,. ihre 
Hauser, ihre Fabrik- und Stiftungsgiiter, 
im Gesamtwert von iiber 350 Millionen Francs. 
Der Klerus stand ohne Einkommen und 
Wohnung da, der Bischof ohne Mittel fiir 
seine Seminarien. Die Bestreitung der ge- 
samten Kultuskosten fiel der Mildtatigkeit 
der Glaubigen zur Last, und die krankhafte 
Furcht vor der ,,toten Hand*‘ gestattete 
weder die Annahme von Geschenken und 
Vermachtnissen, noch die Ansammlung eines 
noch so bescheidenen Kirchenvermégens. 
Wenige Jahre spadter brach der Krieg aus. 
Auch in Frankreich schlug er der Mittel- 
klasse, die zum Teil noch treu zur Kirche 
hielt, die schwersten Wunden, und aus dem 
Klerus, dessen Reihen sich ohnehin bereits 
zu lichten begannen, kamen 3271 nicht mehr 
aus dem Felde zuriick! 

In Stadt und Land schien die Lage der 
Seelsorge trostlos, am trostlosesten in der 
Hauptstadt selbst. Zu den Pritfungen der 
Gegenwart hatte sie die schwere Last friiherer 
Versdumnisse zu tragen. Als das Konkordat 
abgeschlossen wurde, 1801, hatte die Didzese 
Paris fiir 800 000 Katholiken 125 Pfarreien 
mit 422 Priestern gehabt. Als der Staat es 
kiindigte, 1905, hatte sich die Seelenzahl 
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vervierfacht, aber die Zahl der Seelsorger 
war kaum verdoppelt, die Zahl der Pfarr- 
kirchen kaum um ein Fiinftel vermehrt. Da 
gab es im Weichbilde der Stadt und in den 
Vororten Pfarreien von 83000, 96000, 
121000 Seelen! Da gab es Kirchwege von 
mehreren Kilometern und Stadtviertel, die 
6 bis 10 Kirchenbesucher auf je 12000 Ka- 
tholiken stellten. Und wohl ihren Pfarrern, 
daB ihrer nicht mehr kamen! Denn was 
ware geworden, sagt G., wenn diese Massen 
eines Tages, durch ein Wunder der gittlichen 
Gnade beriihrt, sich auf den Weg zur Kirche 
gemacht hatten! Dann hatter die 70000 
Seelsorgskinder von St.-Jaques-St.-Christoph 
eine Kirche mit 580 Platzen angetroffen, und 
nur wenig mehr hatten noch in zwei Neben- 
kapellen unterkommen kénnen. Und die 
62.000 von St.-Germain-de-Charonne hatten 
sich gar mit 400 Platzen in der Pfarrkirche 
und kaum ebensoviel in einem Betsaal be- 
helfen miissen. Wahrhaft niederdriickend 
unter solchen Umstanden natiirlich die Zahl 
der Taufen, der Osterkommunionen, der 
kirchlichen Trauungen und Beerdigungen. 
Paris ist ein Missionsland, ein China mitten 
in Europa‘’, hatte schon 1899 ein Bischof 
gesagt. Fiir ungezahite Tausende war das 
Christentum das Evangelium vom _,,unbe- 
kannten Gott‘ geworden. 

Und nun die groBe Wendung seit etwa 
fiinfzehn Jahren! Als die Dammerung am 
tiefsten iiber das katholische Frankreich sich 
herabgesenkt hatte, begann es langsam wieder 
zu tagen. Aller 4uBeren Giiter beraubt, fing 
die franzésische Kirche an, sich auf ihren 
wahren, iibernattirlichen Reichtum zu be- 
sinnen, der ihr geblieben: Christus, der im 
Sakramente, im Evangelium, in den Armen 
in ihr fortlebte. Was sie unter dem Konkor- 
dat nicht hatte wagen kénnen, weil ihr die 
Organischen Artikel die Hinde banden, 
nahm sie nach der Trennung mutig in An- 
griff. Selber verarmt, begann sie zu bauen. 
GewiB, in den Augen der Welt war es eine 
Torheit, meint G., aber es war die ,,Torheit 


des Kreuzes“‘, deren schon ein Paulus sich 
rtiihmte. Neue Kirchen, neue Pfarreien! — — 
besonders in den volkreichen Faubourgs 
drau8en an der Peripherie. 1921 schon waren 
in Paris selbst 12 neue Pfarreien entstanden. 
weitere 23 innerhalb seiner Rannmeile. Mehr 
als eine halbe Million Katholiken ist damit 
schon wieder in Reichweite der praktischen 
Seelsorge gelangt. Fiinfzehn Pfarrkirchen 
fehlen noch, um wenigstens der schreiendsten 
Not abzuhelfen: man wird sie bauen, schon 
innerhalb der nachsten Jahre, versichert der 
Verfasser ! 

Welch miihselige Anfange! Hier eine as- 
phaltgedeckte Bretterbude, dreiviertel Stun- 
den von der Madeleine, der friiheren Pfarr- 
kirche, entfernt, zwischen Mietskasernen und 
Fabrikschloten, auf notdiirftig planiertem 
Grasboden. Dort ein Speisesaal in einer 
Baracke, der jetzigen Pfarrerwohnung; 25 
Stehplatze, wenn man ganz enge zusammen- 
riickt und die Kinder auf den Arm nimmt. 
Und an einer dritten Stelle ein Schuppen — 
Erdffnung des Gottesdienstes vor vier Per- 
sonen, darunter ein elfjahriger Junge, noch 
ungetauft. Das war im Jahre 1912. Heute 
aber steht an zwei dieser Stellen schon eine 
Notkirche und an der dritten sogar das 
Mittelschiff einer stattlichen Kirche. 

j@ Freilich die Kirchen allein tun’s nicht, 
um die Menschen geht es. Aber auch diese 
sind gekommen oder vielmehr herbeigeholt 
worden. Uberall geht mit der Einrichtung der 
Seelsorge eine pianmaBige soziale Arbeit in 
den sogenannten ,,Oeuvres‘‘ Hand in Hand, 
man ist eben auf dem Missionsfelde. Da gibt 
es, je nach Raum, Mitteln und Helfern, ein 
Pfarrsekretariat, ein Armenbureau, eine Be- 
ratungsstelle fiir Miitter, einen Kindergarten, 
eine: Haushaltungsschule, einen Wohnungs- 
nachweis fiir Zureisende. Selbst der Kirchen- 
bau muB diesen praktischen Anforderungen 
Rechnung tragen: schon legt sich bei zwei 
Kirchen um das Chor statt des Umganges 
ein breiter Korridor und statt des Kapellen- 
kranzes ein Ring von Arbeitsraumen und 
Sprechzimmern. - Noch besser kennt der 
Pfarrer von Notre Dame d’Espérance seine 
Pfarrkinder. In seiner 1911 erbauten Kapelle, 
500 Platze, halt er jeden Sonntagnachmittag 


seinen Lichtbildervortrag, ,,la messe du 
cinéma‘ nennen es die Besucher. Das Leben 
Jesu, illustriert von Gustave Doré, ist zu 
sehen, die Geschichte der Jeanne d’Arc darf 
natiirlich nicht fehlen. Aber die Leute 
kommen zahlreich, sehen und horen. 

In den groBen Pfarreien der Innenstadt 
muB die Seelsorge andere Wege gehen. 
Zwei Versuche verdienen vor allem unsere 
Aufmerksamkeit, die ,,paroisse professio- 
nelle‘ und die ,,paroisse | provincionelle‘‘. 
In einer der Hauptkirchen der City meldeten 


-sich zwischen 12 und 1144 mehrmals kauf- 


mannische Gehilfinnen, Arbeiterinnen, Bank- 
beamte zur Beicht. Man wurde aufmerksam 
auf die vielen Tausenden von Angestellten, die 
um diese Zeit taglich ihre Arbeitsrdume zu 
einer anderthalbstiindigen Mittagspause ver- 
lassen, richtete eine regelmaBige Beichtge- 
legenheit ein, dann eine kurze Andacht mit 
Ansprache, schlieBlich zurOsterzeit Exerzitien- 
vortrage. Die ,,Mission de Midi‘‘ war da und 
hat seit ihrer Begriindung, 1910, schon mehre- 
ren Tausenden junger Leute zum Empfang 
der hl. Sakramente verholfen, ihnen bald auch 
Gelegenheit zur Erholung und zu geselligem 
Zusammensein geboten. _Wurde in diesem 
Falle der gemeinsame Beruf zum Ferment 
einer Quasi-Pfarrei, so in einem anderen die 
gemeinsame Heimat. Von 100 Parisern 
stammen etwa 53 bis 69 aus .der Provinz, 
und fiir die meisten von ihnen bedeutete der 
Abschied von der Kirche und dem Friedhof 
der Heimat auch die Trennung.vyom Glauben 
der Heimat. Wie also; wenn man ihnen neben 
ihren geselligen landsmannischen Vereini- 
gungen auch ein Stiick ihrer religidsen Heimat 
wiedergabe ? — einen Seelsorger ihrer Heimat- 
provinz, einen Gottesdienst mit den heimi- 
schen Gebeten, den heimischen Gesangen und 
frommen Gebrduchen. Mit drei Kirchen, 
denen man die Landeskinder dreier Provinzen 
zuwies, begann der Versuch, und er gelang. 
Sie sind eben noch nicht tot, die alten Pro- 


-vinzen von 1791, die Bretagne, die Provence, 
.die Auvergne und die vielen anderen; und 


lebendiger als sonst irgendwo leben sie im 

Glauben und Beten des Volkes. fort. — 
Noch vieles andere ware dem:inhaltreichen 

Biichlein Goyaus zu entnehmen: die Be- 
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miihungen umdie Studierenden, die Gebil- 
deten, die arbeitende Jugend; um die Aus- 
bildung von Laienhelfern, von Katecheten 
fiir die freien Schulen; um die -Veranstal- 
tungen von Volksmissionen und die Gewin- 
nung von Priesterkandidaten zur Ausfiillung 
der klaffenden Liicken in den Seminarien 
und dem Klerus. Unschwer erkennt man, 
daB auch in Paris auf Jahre, vielleicht auf 
Jahrzehnte hinaus kein Boden fiir Massen- 
seelsorge mehr ist. Nur aus kleinen Lebens- 
\kreisen heraus kann die Seelsorge langsam in 
die Breite und Tiefe wirken. Das ist dornen- 
volle Arbeit, und die Erfolge, G. gesteht es, 
sind noch sehr bescheiden. Noch immer 
zahlen 28 Pfarreien mehr als 40000 Seelen. 
Wohl wa&chst die Zahl der Taufen und 
Kommunionen langsam; aber von zehn Erst- 
kommunikanten bleibt im Durchschnitt nur 
einer treu, und die tibergroBe Mehrzahl der 
Trauungen und Beerdigungen geht ohne die 
Kirche von statten. Bei vielen ist der katho- 
-lische Glauben erloschen, bei allzuvielen ist 
er nur noch ein glimmendes Fiinklein. Aber 
die katholische Seelsorge Frankreichs ist 


entschlossen, sein schwaches Gliihen wieder 


zu hellem Leuchten mit geduldigem Eifer 
anzufachen. Allen Glaubensgenossen, die 
Anteil an diesem schweren Ringen nehmen, 
hat G.seinBuch gewidmet. ,,A tous ceux, qui 
veulent connaitre la France réligieuse, 4 tous 
ceux, aussi, qui n’ont pas encore compris 
qu’elle vaut la peine d’étre connue“, heiBt es 
im Vorwort. Den leise mitklingenden selbst- 
bewuBten Unterton wird man dem fiir sein 
Vaterland begeisterten Franzosen zugute 
halten. Aber der zuversichtliche Optimismus, 
-der aus jeder Zeile spricht; verdient auch 
diesseits der Vogesen Anerkennung und 
Nachahmung. S. 


Katholischer Madchenschutz. 


»Ist es gut, daB die Untertanen jahrlich 
nach Holland gehen?“ fragte der treffliche 
Justus Moser 1767 im Osnabriicker Intelli- 
genzblatt, als das Stift besorgt seine Landes- 
kinder in immer gré8erer Anzahl iiber die 
benachbarte Grenze abwandern sah. Und 
‘seine Antwort lautete: ,,Allemal bleibt es 
eine ewige Wahrheit, da8. es besser sein 
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wiirde, wenn alle Landeseinwohner zu Hause 
blieben und. dort ebensoviel oder doch 
nicht weniger verdienten. Kein einziger wird 
auch so unverniinftigsein, in Holland auf der 
Heufime unterm blauen Himmel zu schlafen 
und sein schwarzes Brot mit Waddicke zu 
essen, wenn er:zu Hause nur Dach und Stroh 
und Brot und Milch haben und ebensoviel 
als in Holland verdienen kann. Wie stark 
miissen die Beweggriinde dieser Leute sein, 
went sie bei solchem Ungemach Gesundheit 
und: Leben wagen! Und darf der Gesetz- 
geber hoffen, sie auf andere Art als durch 
ein’ besseres Auskommen davon zuriickzu- 
bringen?* 
Seit dem ungliicklichen Ausgang des 
Krieges schwillt abermals. wie so oft in wirt- 
schaftlich bedriickten Zeiten der deutschen 
Geschichte die Flut der Auswanderer be- 
denklich an. Trotz aller Aufklarung und 


‘Warnung wagen noch heute allwéchentlich 


ganze Trupps von Heimatmiiden mit Weib 
und Kind die verlockende Reise iiber den 
Ozean. Aber langst bevor der TroB in 
Bewegung kam, hatten bereits die leichteren 
und beweglicheren Bestandteile der. Bevél- 
kerung in groBer Zahl vor der steigenden 
Inflation die Flucht in die valutastarken 
Lander, Holland vor allem, ergriffen; als 
die ersten, die unternehmungslustigsten, 
freilich auch die leichtsinnigsten von allen 
die deutschen Madchen. Auch das ist ja 
keineswegs eine neue Erscheinung. Wurden 
doch noch in den letzten Julitagen 1914 
deutsche Dienstboten auf den deutschen und 
franzésischen Grenzbahnhéfen aufgehalten, 
die mitten in der Mobilmachung ahnungsles 
auf der Reise nach Paris begriffen waren! 

Eine wahre Invasion deutscher weiblicher 
Dienstboten und Angestellten hat in den 


drei Jahren 1920—23 Holland iiber ‘sich 


ergehen sehen. Ejinen bezeichnenden Aus- 
schnitt aus diesem Gesamtbilde geben die 
uns vorliegenden Jahresberichte der ,,R. K. 
Intern. ‘Vereeniging ter Bescherming van 
Meisjes“‘ in Amsterdam: Schon 1919 hatte in 
Amsterdam, im Haag, in Scheveningen und 
anderen gréBeren Stadten die Zahl der zu- 
wandernden weiblichen Stellungsuchenden 
so zugenommen, daB sich der Kath. Madchen- 


schutz dort um Errichtung von Stellenver- 
mittlungsbureaus und erweiterte Unterkunfts- 
gelegenheit bemiihen muBte. 1920 kamen 
nach den Feststellungen des sta&dtischen 
Bevilkerungsamtes 1183 deutsche Dienst- 
boten in Amsterdam an, 1921 folgten weitere 
1893. Aber nun begann zugleich mit dem 
rapiden W4hrungsverfall erst die Hochflut. 
1922 sprang die Zahi auf 4019, 1923 auf 4741! 
Vergebens waren alle Warnungen, alle Ver- 
scharfungen der PaBvorschriften. | Ohne 
jegliche Erkundigung, oft von Freundinnen 
heritbergezogen, vielfach ohne PaB, nicht 
selten villig mittellos stellten sich an einzel- 
nen Tagen bis zu 40 Stellenlose vor oder 
wurden durch die Bahnhofsmission ins Heim 
gebracht. Etwa die Halfte der Zuwandernden 
war katholisch. Den Hauptanteil stellte der 
rheinisch-westfalische Industriebezirk, dann 
folgten die Siiddeutschen, die allezeit wander- 
lustigen Schwaben vor allem, und die Oster- 
reicher. VerhaitnismaBig schwach war gerade 
in Amsterdam dasRheinland vertreten, dem die 
siidlichen hollandischenProvinzen naherliegen. 

Die erste und unmittelbarste Sorge des 
kath. Madchenschutzes war und. ist heute 
noch der Empfang der Zureisenden durch die 
Tag und Nacht auf den Bahnhdfen tatige 
Bahnhofsmission_und die vorlaufige Unter- 
bringung der Obdachlosen. Das 1922 dafiir 
erworbene neue Haus (Plantage Parklaan 8), 
in dem auch das Zentralbureau eingerichtet 
ist, nimmt sie fiir die erste Nacht gastlich 
auf. Am anderen Morgen beginnt dann 
die schwierige und in den Zeiten des 
starksten Andrangs oft tagelang erfolglose 
Arbeit, alle diese Ankémmlinge in geeignete 
Stellen zu bringen. An Nachfrage fehlte es 
freilich nicht — aber grundsatzlich kommen 
nur katholische, von den Pfarramtern emp- 
fohlene Hauser in Frage. Mittlerweile meldet 
auch das Wohnungsamt einer Abmachung 
zufolge die Namen und Adressen der ohne 
Inanspruchnahme des Madchenschutzes vom 
Auslande her in Dienst getretenen Madchen 
katholischer Konfession. Eine sorgfaltig 
gefithrte und berichtigte Kartothek erm6g- 
licht die Ubersicht und den organisierten 
Besuch der Neueingetretenen in ihren Hau- 
sern. Sechzehn Damen und eine seit Herbst 


1923 eingetretene deutsche Fiirsorgerin teilen 
sich in diese wichtige, aber miihevolle Arbeit. 
Im Jahre 1922 allein wurden 2154 katholische 
Madchen in ihren Stellungen aufgesucht. 
1923 war die Zahl nicht viel geringer. An 
allen Sonntagen und an mehreren Wochen- 
abenden ist den deutschen Dienstboten in 
verschiedenen Stadtteilen Gelegenheit zu ge- 
selligem Zusammensein mit Vortragen, Ge- 
sang und Spiel geboten, die rege benutzt 
wurde. Der seelsorgerlichen Aufgaben haben 
sich neben einzelnen Mitgliedern des ein- 
heimischen Klerus insbesondere deutsche 
Ordensleute mit Eifer angenommen. 

AuB8erordentliche Miihe wurde darauf ver- 
wandt, durch persénliche Beeinflussung und 
Verbindung mit den Eltern den Austritt aus 
ungeeigneten oder sittlich bedenklichen Stel- 
lungen, namentlich in Cafés und dergl., zu 
erreichen, in die das starke Uberangebot an 
Arbeitskraften, Unerfahrenheit und gdnz- 
licher Mangel an hauswirtschaftlichen Kennt- 
nissen manches Madchen hineindrangt. Bei 
Jugendlichen — selbst Fiinfzehnjahrige wa- 
ren keine Seltenheit — war oft die polizeiliche 
Riickfiihrung in die Heimat das einzige Aus- 
kunftsmittel, das leider gegeniiber Grof- 
jahrigen versagte. 

Seit einigen Monaten hat im Zusammen- 
hang mit den gebesserten wirtschaftlichen 
Verhaltnissen in der Heimat eine starke 
Riickwanderung namentlich der ungelernten 
Krafte in schlecht bezahlten Stellungen ein- 
gesetzt, die hoffentlich anhalt und _ bald 
wieder zu normalen Zustanden fiihrt. Die 
drei vergangenen Jahre der Not aber sollen 
nicht voriibergehen, ohne ein Wort dankbarer 
Erinnerung an die opferbereite, uneigen- 
ntitzige Fiirsorge, die hier Tausenden von 
hilfsbediirftigen deutschen Landeskindern 
durch ihre katholischen Glaubensgenossen 
in der Fremde zuteil geworden ist. 


Theologischer Ferienkursus. 

Die Wissenschaftlich-pastorale Vereinigung 
im KG6lner Diézesanklerus veranstaltet vom 
25. bis 29. August d. J. in Bonn einen Theo- 
logischen Ferienkursus, dessen Vorbereitung 
auf ihren Antrag die kath.-theol. Fakultat 
iibernommen hat. 
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An die Stelle der auf mehrere Stadte ver- 
teilten Vortragsreihen und Halbtagsveran- 
staltungen der letztvergangenen Jahre tritt 
damit zum ersten Male ein geschlossener 
Kursus, der die Teilnehmer mehrere Tage 
lang lehrend und lernend miteinander ver- 
eint halten soll. Die bisher iibliche Form 
hatte ohne Zweifel ihre Vorziige. Sie ersparte 
in einer Zeit 4uBerster Verkehrsnot weitere 
Reisen, beschrankte die unvermeidlichen 
Unkosten auf das geringste Ma8 und er- 
moglichte auch dem Vielbeschaftigten wenig- 
stens einen fliichtigen Besuch. Aber diese 
Vorteile waren auch mit schwerwiegenden 
Nachteilen erkauft. Man mubBte fiir jeden 
Vortrag mehrere Referenten gewinnen oder 
einem Vortragenden eine drei-, ja vierfache 
Wiederholung zumuten.- Dazu standen alle 
diese Nachmittage im Zeichen eines unauf- 
hérlichen Kommens und Gehens; selten 
stellte sich einmal die zur Besinnung und 
inneren Verarbeitung der aufgeworfenen 
Fragen nétige Ruhe ein, und die Aussprache 
ging fast stets in der Hast des allgemeinen 
Aufbruchs unter. So blieb oft das Wichtigste 
ungeklart, das Beste unausgesprochen. 

Die diesjahrige Veranstaltung will diesen 
duBeren Ubelstanden nach Méglichkeit vor- 
beugen, und das schien wohl einiger Opfer 
wert. Alle Vorbedingungen sind gegeben. 
Die Verkehrs- und Geldverh4ltnisse haben 
sich gebessert. Um dem Kursus ein gemiit- 
liches Heim zu schaffen, ist von Sr. Eminenz 
dem Herrn Kardinal das Collegium Leoninum 
in entgegenkommender Weise zur Verfiigung 
gestellt worden. So steht zu hoffen, daB die 
dem unruhigen Treiben des Tages ferner- 
geriickte Universitatsstadt, mit der sich fiir 
so viele Confratres frohe Jugenderinnerungen 
verbinden, daB die Alma Mater mit ihren 
stillen Hérsdlen den rechten stimmungsvollen 
Rahmen fiir die Tagung hergeben werde. Es 
soll eine Woche des Hérens und Lernens, 
aber auch anregenden geselligen Zusammen- 
seins fiir den in der Pfarrseelsorge wie in der 
Schule tatigen Klerus unserer Erzdiézese sein. 

Die Ziele der WPV. wird auch dieser 
Kursus fest im Auge behalten. In den letzten 
Jahren sind Katholizismus und Kirche Gegen- 
stand erhéhter Aufmerksamkeit und weithin 
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beachteter Darstellungen auch seitens solcher 
Gelehrter geworden, die jenseits der Grenzen 
unserer kirchlichen Gemeinschaft stehen. 
Es geniigt, etwa die Namen Harnack, Sohm, 
Hefele, Heiler, Hermelink zu nennen. Starker 
als zuvor wird wieder einmal die katholische 
Kirche in ihrem Wesen und ihren Lebens- 
betatigungen als ein Problem empfunden, 
mit dem auch der Gegner sich auseinander- 
setzen miisse. Wahres und Feinbeobachtetes 
steht da neben Irrigem und MiBverstandenem. 
Vieles miissen wir ablehnen, manches aber 
sollte uns auch nach einem bekannten Spruch 
uralter Lebensweisheit Anla&8 zum Nach- 
denken und zur Selbstpriifung werden. Aus 
diesen Gedanken ist das Programm des dies- 
jahrigen Kursus hervorgewachsen. In je drei 
Morgenvorlesungen sollen behandelt werden 
1. ,,Das Dogma‘‘. Dogma und Geschichte: 
die Frage der Dogmenentwicklung. Dogma 
und Philosophie: der Wahrheitsgehalt des 
Dogmas. Dogma und Frémmigkeit: der 
religidse Wert des Dogmas (Prof. Dr. Jung- 
las). 2. ,,Das Urchristentum und der Katho- 
lizismus der Gegenwart‘: (Prof. Dr. Vogels). 
3. ,,Religion und Leben.“‘ Die Spaltung von 
Religion und Leben in ihrer geschichtlichen 
Entwicklung. Unzulangliche Ausgleichs- 
versuche. Die Lésung in der Spannungsein- 
heit (Prof. Dr. Rademacher). 4. ,,Kirche und 
Sekte.““ Sekte und Sektentypen. Zur Psy- 
chologie der modernen Sekten. Folgerungen 
und Forderungen fiir Seelsorge und Schule 
(Privatdozent Dr. Hiinermann). 5. ,,Die 
Mystik, ihr Begriff, ihr Recht und ihre Be- 
deutung fiir das religidse Leben‘‘ (Privat- 
dozent Dr. Andres). Zwei Nachmittage sind 
der Aussprache iiber die behandelten Fragen 
vorbehalten. 

In Verbindung mit dem Kursus wird am 
Montag, den 25. August, nachmittags die 
Mitgliederversammlung der Wissenschaftlich- 
pastoralen Vereinigung stattfinden. 

Nahere Mitteilungen erfolgen durch den 
Kirchlichen Anzeiger, die Tagespresse und, 
wenn erforderlich, durch Rundschreiben. S. 


Mecheln. 


Seit etwa einem Jahre tauchte hier und 
da in den Blattern die Nachricht auf, daB 


in Mechein unter dem Vorsitz des Kardinals 
Mercier Verhandlungen iiber die Frage einer 
Wiedervereinigung der anglikanischen mit der 
katholischen Kirche eingeleitet seien. In 
der Form trafen diese Meldungen nicht ganz 
zu, aber sachlich sind sie richtig. Die Be- 
sprechungen haben unter Zuziehung von her- 
vorragenden Theologen und Sachverstindi- 
gen stattgefunden, und iiber ihre Veran- 
lassung wie tiber den Verlauf und das Er- 
gebnis sind wir seit kurzem durch ein Rund- 
schreiben des Erzbischofs von Canterbury 
und einen Hirtenbrief des Kardinals Mercier 
selbst unterrichtet. Eine gute zuisammen- 
fassende Darstellung gibt Friedrich Ritter 
von Lama in Nr. 24 der bekannten dster- 
reichischen Wochenschrift ,,Das neue Reich‘. 

Die Wurzel dieser neueren Unionsbestre- 
bungen ist in den inneren Krisen zu suchen, 
die schon seit der Oxfordbewegung, d. h. 
seit fast hundert Jahren, die anglikanische 
Kirche, die offizielle ,. Kirche von England“, 
erschiittern. Was in den dreiBiger Jahren 
des verflossenen Jahrhuncerts sich anbahnte, 
als der Kreis um Keble und Newman den 
Kampf gegen den theologischen Liberalismus 
und den von Lujo Brentano so sarkastisch 
geschilderten weltférmigen Indifferentismus 
der Hochkirche aufnahm, drangt heute 
unwiderstehlich einer Entscheidung zu. Der 
Liberalismus ist bei der offenen Preisgabe 
der christlichen Fundamentaldogmen  ge- 
landet, wie der KongreB der ,,Modern 
Churchmen“‘ zu Cambridge im August 1921 
klar erkennen lie®B. Aber auch der von 
Edward Pusey begriindete Ritualismus 
konnte, da er in den wichtigsten Fragen einer 
Entscheidung auswich, keine endgiiltige 
Lisung bedeuten. Die in ihm wirksame Hin- 
neigung zum Katholizismus gewann neue 
Kraft und Verbreitung in der Gruppe der 
,»Anglo-Katholiken‘, deren letzte Tagungen 
zu Manchester (1922) und Torquai (1923) 
durch ihre Teilnehmerzahl nicht weniger 
wie durch die Entschiedenheit und Ein- 
miitigkeit der Stimmung weithin allgemeine 
Beachtung fanden. 

Einheitsbestrebungen sind im Bereiche der 
englischen Kirchen im allgemeinen nichts 
Neues. Die im Jahre 1867 begriindeten, alle 


sieben Jahre stattfindenden Lambeth-Konfe- 
renzen sind die Trager dieser Unionsbewe- 
gung, und noch die letzte vom Jahre 1920 
war mit einem ,,Aufruf an alle christlichen 
Volker‘‘ hervorgetreten. Aber je einseitiger 
sich diese Wiedervereinigungsbestrebungen 
in den letzten Jahren dem festlandischen 
Luthertum, der schismatischen Kirche und 
den Altkatholiken zuwandten, und je deut- 
licher die Abneigung Roms hervortrat, an 
derartigen religidsen Weltkonferenzen sich 
zu beteiligen, um so mehr muB8ten die 
»Anglo-Katholiken“ zu einem selbstandigen 
Vorgehen sich veranlaBt sehen. Einer ihrer 
Fiihrer, der greise Lord Halifax, war es dann, 
der im Oktober 1921 in Begleitung des Laza- 
ristenpaters Portal, bekannt durch seine 
Mitwirkung bei der Entscheidung Leos XIII. 
iiber die Giiltigkeit der anglikanischen 
Weihen, bei Kardinal Mercier erschien. 
Diese erste Begegnung wurde der Anfang 
mehrerer gréBerer Konferenzen, an denen 
auch bekannte katholische und anglikanische 
Theologen — u. a. Msgr. Batiffol und Bischof 
Gore von Oxford — teilgenommen haben. 

Gegeniiber manchen Bedenken und Mib- 
verstandnissen verteidigt jetzt der Mechelner 
Kardinal diesen Schritt. Man habe, schreibt 
er, sein Vorgehen unzweckmafig genannt; 
es sei besser, die getrennten Kirchen ihrem 
Schicksale zu iiberlassen, bis der unwider- 
stehliche Drang zur Wahrheit sie von selbst 
auf den richtigen Weg fiihre. Und man habe 
gesagt, es sei von vorneherein zur Erfolg- 
losigkeit verurteilt gewesen; Masseniiber- 
tritte seien heute nicht mehr zu erhoffen, nur 
die individuelle Methode fiihre zum Ziel. 
Mercier will beides nicht unterschiedslos gelten 
lassen. Vor allem aber habe er als katho- 
lischer Bischof die nicht abweisen diirfen, 
die an seine Tiire klopften, wenn auch schon 
bei diesen unverbindlichen Vorbesprechungen 
die GréBe der bestehenden Gegensdtze klar 
zutage getreten sei. 

Zu einem greifbaren Ergebnis haben die 
Konferenzen in Mechelin nicht gefiihrt — 
wenn man nicht etwa die freundschaftliche 
Annaherung der im Glauben getrennten 
Teilnehmer bescheidentlich als einen Erfolg 
verbuchen will. Die schier unendliche Reihe 
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ahnlicher miBgliickter Versuche ist um einen 
weiteren Fall vermehrt, und welche Schwie- 
rigkeiten hier zu iiberwinden sind, kann 
schon die eine Forderung der anglikanischen 
Gruppe zeigen, iiber das Vaticanum und 
Tridentinum hinweg im 15. Jahrhundert die 
Basis fiir die Einigung zu suchen. Schwach 
und ferne erscheinen so selbst der ,,English 
Church Union‘‘, dem Organ der Anglo- 
Katholiken, die Hoffnungen auf eine Wieder- 
vereinigung. Und schlieBlich ist auch die 
Frage von. Lamas nicht ganz abzuweisen: 
In welchem Sinne kénnte man, seibst im 
Falle des Gelingens dieser Mechelner Ver- 
handlungen, einen Ubertritt der _,,angli- 
kanischen Kirche‘ erhoffen? Die immerhin 
noch sehr kleine katholisierende Gruppe 
ware vielleicht zu gewinnen. Aber die eng- 
lische Staatskirche als solche wiirde ebenso 
abseits bleiben wie der modernistische 
Fliigel der ,.Modern Churchmen“. Und am 


wenigsten wiirde die iibergroBe Masse der- 
jenigen, denen fiir ihr Christentum die bloBe 
Zugehorigkeit zur Staatskirche geniigt, ,,in 
ihrer gesdttigten Tragheit die Miihen eines 
Umzuges auf sich zu nehmen geneigt sein.“ 


Alte und neue Seelsorge. 


»Die Predigt, die Katechese, die Dar- 
bringung des hl. Opfers, die Spendung der 
Sakramente, der Krankenbesuch, die Werke 
der geistlichen und leiblichen Barmherzig- 
keit sind von jeher die Lebenselemente der 
Seelsorge gewesen und sind auch heute 
noch so unentbehrlich und notwendig wie je. 
Aber sie bediirfen einer Erganzung, die wir 
die ,,moderne Seelsorge‘‘ nennen, und deren 
Ziel es ist, die vier starksten Mdachte des Volks- 
lebens zu erreichen und christlich zu machen: 
die 6ffentliche Meinung, die Mdnner, die 
Jugend und die Massen.‘‘ 

Bischof Gibier von Versailles. 
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* | ABHANDLUNGEN__ +# 


Der theologische Symbolismus. 


Von Professor Dr.P. Junglas in Bonn. 


Vr dem theologischen Symbolismus redet. und schreibt man erst in der 
allerneuesten Zeit. Das Kirchenlexikon hat im 11. Bande wohl Artikel iiber 
das Symbol als Kennzeichen, Sinnbild und Glaubensbekenntnis, iiber Symbolik 
als Lehre der dogmatischen Gegensdtze zwischen Katholiken und Protestanten, 
iiber die Bekenntnisschriften oder die symbolischen Biicher ; aber tiber Symbolis- 
mus fehlt jede Andeutung. Auch Buchbergers so reichhaltiges und viel spater 
erschienenes kirchliches Handlexikon la4Bt uns im Stich. Nur im Artikel ,,Moder- 
nismus‘‘ erwahnt Gisler fliichtig den Symbolismus. Und doch ist der Begriff des 
Symbolisnus einer der wichtigsten Pfeiler des modernistischen Systems. Seit 
der Enzyklika Pascendi gregis gegen den Modernismus ist der Begriff des theo- 
logischen Symbolismus klar umschrieben und in dieser Umschreibung als Haresie 
verurteilt. 
I. 


Die papstliche Enzyklika! kommt an nicht weniger als vier Stellen auf den 
Symbolismus zu sprechen; sie umgrenzt seinen Begriff und zieht fliichtig einige 
aus ihm sich ergebenden irrigen und verderblichen Folgerungen. 

1. Zunachst ist die Rede vom philosophischen Symbolismus bei der Lehre 
der Modernisten vom Ursprung und innersten Wesen des Dogmas (S. 21). Die 
religidsen Formelin ,,stehen also in der Mitte zwischen dem Glaubigen und seinem 
Glauben: in bezug auf den Glauben sind sie nur unzulangliche Zeichen fiir seinen 
Inhalt, Symbole wie man gewohnlich sagt (sunt inadaequatae eius objecti notae, 
vulgo sy mbola vocitant); in bezug auf den Glaubigen aber sind sie bloBe 
Hilfsmittel (mera instrumenta). Es l4Bt sich also in keiner Weise dartun, daB sie 
die Wahrheit absolut enthalten (eas veritatem absolute continere); denn als 
Symbole sind sie Bilder der Wahrheit (imagines sunt veritatis) und miissen sich 
als solche dem religidsen Gefiihl des Menschen anpassen. Gegenstand des reli- 
gidsen Gefiihls nun ist das Absolute, und das hat unendlich viele Er- 
scheinungsweisen, so daB es bald in der einen, bald in der anderen hervortreten 
kann. Ebenso kann auch der gl4ubige Mensch in sehr verschiedener 
Lage sich befinden. Dem gleichen Wechsel miissen also auch die Formeln unter- 
liegen, die wir Dogmen nennen. Auch sie sind notwendig veranderlich.” 

Aus diesen Worten ergeben sich einige wichtige Bestimmungen iiber das 
Wesen der Symbole. Symbole heiBen die dogmatischen, ja tiberhaupt die lehr- 


1 Ich zitiere das Rundschreiben vom 8. September 1907 nach der lat.-deutschen Aus- 
gabe des Herderschen Verlags (0. J.). 
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haften religidsen Formeln. Sie Sind nach den Modernistennichtabsolute 
Wahrheiten, sondern nur unzulangliche Zeichen, Bilder der Wahrheit. 
Das kommt daher, weil die lehrhaften Formein keine Aussagen enthalten iiber 
Gott und géttliche Dinge, sondern primarie iiber religiise Erlebnisse, 
Erfahrungen, iiber religiése Lust- und Unlustempfindungen. Die religidse 
Gefiihlsskala ist besonders beschrieben von R. Ofto?: Gefiihle der Seligkeit, 
der Sehnsucht, Gefiihle iiberschwenglichen Gliickes und Geborgenseins, 
seliger Ruhe und Zuversicht (fascinosum) wechseln im religiésen Akte mit 
solchen des Grauens, des Gruselns, des Schreckens. der Angst, der Reue, des 
Unheimlichen usw. (tremendum). 

Diese Gefithle sind zunachst Erlebnisse der Seele von sich selbst; 
jedes Gefihl ist ein bestimmt gefarbtes Erregtsein unseres eigenen Selbst. Wir 
fiihlen im strengsten Sinne des Wortes niemals etwas anderes, sondern immer 
nur uns selbst. Mit dem Erregtsein ist meist auch ein bestimmtes Wissen ver- 
bunden iiber die Ursache des Gefiihls. Wir haben Freude iiber eine gute Nach- 
richt oder Ekel fiber einen haBlichen Anblick. Oft aber kennen wir 
keine Ursache. Dann tritt die Phantasie in Tatigkeit und deutet die 
Gefiihle. Die eben geschilderten religiésen Gefiihle werden auf Gott als ihre 
Ursache und ihren Gegenstand zuriickgefithrt. Die Enzyklika (S. 13) erklart, 
daB sich nach den Modernisten das Gefiihl des Géttlichen erhebt angesichts der 
Grenzen und Schranken, die in der sichtbaren Welt und im BewuBtsein sich 
finden. Letzten Endes sind es also die Ratsel der Welt und die Unbegreif- 
lichkeiten des Seelenlebens, die im religiés gestimmten Menschen, nullo prae- 
vertente mentis judicio, ein besonders geartetes Gefiihl erregen. In diesem 
Gefiihl ist die géttliche Realitat als Objekt und Ursache enthalten: hic vero 
(sensus) divinam ipsam realitatem tum tamquam objectum tum tamquam sui 
causam intimam in se implicatam habet. 

Man sieht, wie w e ni g Erkenntniswert und Wahrheitsgehalt diese religidsen 
Urteile besitzen. Tyrell? vergleicht sie in dieser Hinsicht mit der seltsamen 
Bildersprache, welcher die Kranken sich bedienen, um ihre Empfindungen zu 
beschreiben. ,,Sie sprechen von reiBenden, schneidenden, bohrenden Empfin- 
dungen, von einer Last, die auf die Brust oder das Gehirn driickt, von einem 
Stich in die Seite, von einem KloB in der Kehle, von einem Reif, der den Kopf 
einzwangt usw. Diese Bilder. sind selten das Erzeugnis einer Uberlegung; sie 
werden vielmehr der Phantasie des Kranken durch den Schmerz selbst nahe- 
gelegt und aufgedrangt. Sie sind um so unverfalschter und zuverlassiger, je 
freier von jeder Art medizinischen Wissens und je unfahiger zu jedem Versuche 
triibender und stérender Uberlegung der Kranke ist.“ 


in 


2 R. Otto, Das Heilige, Breslau 1920. 


2a Vgl. Jos. Geyser, Augustin und die phadnomenologische Religionsphilosophie der 
Gegenwart, Miinster 1923, 200f. 


® George Tyrell, Zwischen Scylla u. Charybdis, Jena 1909, 346. 
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Noch eine weitere Bestimmung fiir den Begriff des Symbols ergibt sich aus 
den angefiihrten Worten der Enzyklika: ad credentem quod spectat, sunt mera 
instrumenta. Sie besagen nicht, was das Gottliche an sich ist, sondern was 
es uns bedeutet. Auch als instrumenta sind sie Symbole, Bildersprache. 
,»,Dem hl. Petrus wird Christus plétzlich dadurch nahe gebracht, da8 sich ihm 
sein Wesen in der Vorstellung ,,des Messias, des Sohnes des lebendigen Gottes‘ 
verkorpert. Dem Verfasser des vierten Evangeliums erscheint er als der ewige 
Logos. Dem hl. Paulus als der zweite, der himmlische oder geistige Adam... . 
Diese Vorstellungen haben, da sie offenbart sind, keinen unmittelbaren theo- 
logischen Wert. Sie sind nureinTeilderErfahrung, deren Wesen sie 
mitbestimmen helfen. Es ist die Erfahrung als eine konkrete Tatsache, als Reali- 
tat betrachtet, die den Gegenstand der theologischen Erklarung bildet. Der 
Theologe wird die Beobachtung machen, da Christus in jedem dieser Faille 
die héchsten Kategorien fir sich beansprucht, itber die der Geist 
zur Verherrlichung eines menschlichen Wesens verfiigt: Messias, Sohn Gottes, 
Urbild menschlicher Vollkommenheit, ewiges Wort. Fiir die noch spdtere christ- 
liche Erfahrung wird er als wesensgleich an die Seite des Vaters erhoben, dank 
einer gelaufigen Theologie, die eine solche Erhéhung fiir denkbar und mit seiner 
vollkommenen Menschlichkeit vereinbar halt. Aber von Anfang bis zum Ende 
ist die Erfahrung die gleiche. Weil die Menschen Christus als ihren Gott, ihren 
Heiland, ihr geistliches Brot, ihren Weg, ihre Wahrheit gefiihlt und erfahren 
haben, haben sie sich seiner in der Vorstellung unter diesen Gestalten, in diesen 
Bildern bemdchtigt, von denen die einen mehr, die andern weniger geeignet sind, 
dem Bediirfnis der Seele nach einem Ausdruck fiir all das, was sie erfiillt, zu 
geniigen.“* (Tyrell, I. c., 353 f.) 

Diese Formelin haben nur so lange einen religiésen Wert, alssiesuggestiv 
wirken, d. h. als sie geeignet sind, religiése Gefiihle zu wecken. Das Dogma hat 
namlich vor allem einen praktischen Sinn. Es besagt zundchst eine Vor- 
schrift fiir das Handeln und Sichverhalten. Das Dogma: ,,Christus ist auferstan- 
den“, bedeutet: Betrage dich ihm gegeniiber wie gegeniiber einem unter uns 
Lebenden. Christus ist in der heiligen Eucharistie wahrhaft, wirklich und wesent- 
lich gegenwartig, besagt nichts anders als: Benimm dich gegeniiber der konse- 
krierten Hostie so, als ob Christus persénlich dort ware. Es ist demnach ohne 
weiteres klar, weshalb die Modernisten die Dogmen Symbole oder Allegorien 
nennen. Es sind Hilfsmittel, um auf das Gemiit und den Willen einzuwirken. 
Sie sollen die Grundaffekte aller Religion, Demut und Vertrauen, Gefiihle des 
tremendum und fascinosum in uns wecken. Entsprechen die bisherigen Formeln 
nicht mehr diesem Zwecke, dann muB die Kirche, getrieben von den Bediirfnissen 
der Glaubigen, die veralteten Formeln durch neue, lebendige Formeln ersetzen. 

Die bisher behandelte Stelle des Rundschreibens ist die wichtigste, um den 
Begriff des Symbols zu klaren. Jede dogmatische, ja jede lehrhafte Formel der 
Religion ist keine Belehrung iiber eine iibernatiirliche Wirklichkeit ; es liegt keine 
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adaequatio rei et intellectus vor, sondern sie ist Symbol, Sinnbild aus einem 
doppelten Grunde: einmal ist sie Symbol des Glaubensinhaltes, d. h. ein ganz 
unzulangliches Zeichen, um Objekt und Ursache der religidsen Gefiihle zu deuten ; 
dann ist sie Symbol im praktischen Sinne, d. h. ein Mittel, um die religiésen 
Gefiihle, die urspriinglich diese religidse Bildersprache geboren: oder hervor- 
gebracht haben, von neuem zu wecken und zu erregen. Von der urspriinglichen 
religidsen Erfahrung ist sie nur ein Teil, der phantasiemaBig oder begrifflich 
geformte Nachklang jener Gnadenstunde, wo sich der Seele religiése Gefiihls- 
eindriicke enthiillten. Fallt die Formel in ein religidses Gemtit, dann wird die 
urspriingliche Erfahrung auch hier wieder lebendig. 
_ 2. Ineiner weiteren Stelle der Enzyklika iiber den Symbolismus (S. 37) werden 
einige praktische VerhaltungsmaBregeln, die die Modernisten aus der gegebenen 
Definition ableiten, kurz angezeigt: ,,Der Glaubige darf sich also zunachst nicht 
tiber Gebiihr an die Formel als solche hangen. Er soll sie nur gebrauchen, um zur 
absoluten Wahrheit zu gelangen. Diese wird von der Formel teils enthiillt, teils 
aber auch verschleiert. Die Formel sucht sie auszudriicken, kann sie aber niemals 
erreichen.“ Der Satz geht auf Loisy zuriick. Er enthalt eine Geringschatzung 
dogmatischer Satze, weil wir ja nach ihm nicht an dogmatische Formeln 
glauben, sondern an die religidsen Gegenstande, die durch die theologischen 
Satze nur sehr unvollkommen und anthropomorph vergegenstandlicht werden. 

Noch eine zweite praktische Folgerung wird an dieser Stelle aus dem Sy mbo- 
lismus gezogen, die noch radikaler ist: ,,Sodann wird daran erinnert, da8 der 
Glaubige solche Formeln nur soweit gebrauchen solle, als sie ihm helfen; denn 
zur Hilfe werden sie geboten, nicht zur Last. Dabei miisse man allerdings aus 
Riicksicht auf ihre allge meine Annahme den noétigen Respekt vor jenen 
Formeln wahren, welche die offentliche Autoritat fiir das allgemeine BewuBt- 
sein als geeigneten Ausdruck befunden hat, solange wenigstens diese Autoritat 
nichts anderes bestimmt hat.“ Das hier nur vage als ,,nétiger Respekt‘‘ charak- 
terisierte Verhalten des Modernisten ist nach dem Dekret Lamentabili (prop. 7) 
keinesfalls eine innere Zustimmung zur Glaubensentscheidung, sondern ein 
silentium obsequiosum im besten Falle: ,,Die Kirche kann, wenn sie Irrtiimer 
verwirft, nicht eine innere Zustimmung zu diesem Urteile verlangen.‘‘ Welch 
weiten Umfang diese inneren Vorbehalte annehmen diirfen, zeigt prop. 64 des 
Dekrets Lamentabili: ,,Der wissenschaftliche Fortschritt verlangt, daB die Auf- 
fassungen der christlichen Lehre von Gott, Schépfung, Offenbarung,Person des 
fleischgewordenen Wortes, Erlésung reformiert werden.‘‘ Prop. 65: ,,Der heutige 
Katholizismus 148t sich mit der wahren Wissenschaft nicht in Einklang bringen, 
wenn er nicht umgewandelt wird in ein undogmatisches Christentum, d. h. einen 
weitherzigen und freisinnigen Protestantismus. ‘‘ 

3. Die beiden noch iibrig bleibenden Stellen der Enzyklika iiber den Symbo- 
lismus ziehen zwei antichristliche, ja antireligiése Folgerungen aus dieser Lehre. 
Nach dem Rundschreiben folgt aus dem Symbolismus mit innerer Notwendig- 
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keit der Indifferentismus, vielleicht auch der Pantheismus. » Hier sei unterdessen 
darauf hingewiesen, da8 nach dieser Lehre von der Erfahrung, wenn man die 
andere vom Sy mbolis mus dazunimmt, jede Religion, auch die heidnische, 
als wahr anzuerkennen ist. Warum sollten auch derartige Erfahrungen nicht 
in jeder beliebigen Religion gemacht werden? Mehr als einer will wissen, sie 
selen gemacht worden. Mit welchem Rechte wollte auch ein Modernist eine Er- 
fahrung als unwahr ablehnen, weil ein Tiirke dafiir biirgt, und nur solche von 
Katholiken als wahr gelten lassen? Das tun denn auch die Modernisten nicht; 
die einen sagen es verbliimt, die andern sprechen es offen aus: alle Religionen 
seien wahr.“ (S. 27.) Als Begriindung dieser Foigerung erscheint der Satz: 
Fir die Wahrheit der Verstandesformel geniigt es, wenn sie dem religidsen 
Gefiihl und dem glaubigen Menschen zusagt, ohne Riicksicht auf die Scharfe 
seines Verstandes.“ (I. c.) 

DaB der religiése Indifferentismus von Modernisten gelehrt wird, daB 
hier keine Konsequenzmacherei der Enzyklika vorliegt, mag ein kurzer Blick 
auf Tyrell dartun (I.c., 333 ff.). Der religiése Trieb des Menschen bevolkert nach 
ihm den grenzenlosen Ozean des Unbekannten mit Gestalten seiner Phantasie, 
mit Goéttern, die cr nicht erziirnen und beleidigen darf, sondern deren Wohl- 
gefallen und Gunst er erwerben muff, um sie im Lebenskampf auf seiner Seite 
zu haben. So entstehen religidse Riten, Gesetze und Formeln, um sich in Einheit 
Zu setzen mit diesen unbekannten Machten. Ohne das klare BewuBtsein einer 
solchen lebendigen Einheit und Harmonie ist dem Menschen zumute, als wiirde 
er auf dem Ozean des Seins umhergetrieben wie ein leichtes Stroh. Er hat das 
Bediirfnis, sich verbunden zu fiihlen mit dem Alpha und Omega. Dieses Bediirfnis 
befriedigt jede Religion in einem gewissen Grade, auch reine Zauberei und Magie, 
Damonenkult, Geisterkult. Und es besteht zwischen ihnen und den Erfahrungen 
christlicher Heiligen und Ekstatiker wenigstens eine Einheit der Art. Es handelt 
sich nur um eine Verschiedenheit des intellektuellen und ethi- 
schen Niveaus, umreinere, der Wahrheit naher kommende Vorstellungen und 
Empfindungen von dem unbekannten Jenseits, zu dem wir uns in bewubte 
Beziehung setzen miissen, wenn wir die als zu eng empfundenen Grenzen unseres 
niedrigen, psychischen, organischen Ichs tiberschreiten wollen.‘‘ (1. c., 337.) 

Gegen Schlu8 des lehrhaften Teils der Enzyklika zieht der Papst dann 
die letzte, freilich nur als méglich hingestellte Konsequenz aus dem moderni- 
stischen Symbolismus. Es ist der Pantheismus. ,,Auch von ihrer Lehre iiber den 
Symbolismus diirfen sich die Modernisten nichts Besseres versprechen. Denn 
wenn alle Verstandeselemente, wie sie sagen, bio& Symbole Gottes sind, sollte 
dann nicht vielleicht auch der Begriff Gottes oder einer géttlichen Persénlich- 
keit ein Symbol sein? Wenn ja, so darf man wohl an der Personlichkeit Gottes 
zweifeln, und es steht dem Pantheismus Tiir und Tor offen.“ 

4. Es eriibrigt noch zum Schlusse dieses ersten Teiles, den theologischen 
Symbolismus in das System des Modernismus einzugliedern. Er steht in 
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innigster und notwendiger Beziehung zu zwei anderen modernistischen Vor- 
urteilen, dem Agnostizismus und der Immanenztheologie. 

Der Agnostizismus bedeutet die Verzweiflung des Menschen an den trans- 
zendenten Kraften seines Intellektes. Mit Hilfe des Verstandes gibt es keine 
Méglichkeit, Gott und Géttliches zu erkennen. Der Agnostizismus hat eine 
doppelte Wurzel, eine religidse und eine philosophische. Der neuere religidse 
Agnostizismus kniipft an Luther und dessen Erbsiindenlehre an. Die ratio 
superior, die sich mit den religids-sittlichen Wahrheiten befaBt, ist nach ihm 
durch die Erbsiinde vdllig erstorben und verdorben. Nicht ein Fiinklein der 
geistigen Krafte blieb iibrig. Diese Richtung lebt weiter in der Pseudomystik 
und im Traditionalismus. Die philosophische Ankniipfung des modernen 
Agnostizismus liegt im mittelalterlichen Nominalismus, der unserem Verstande 
die Méglichkeit absprach, Allgemeinbegriffe zu bilden, die Wesenheit und die 
Ursachen der Dinge zu erkennen. Dieser Nominalismus entwickelte sich dann 
zum Empirismus, der nur die Sinneserkenntnis gelten 1a8t, und zum Idealismus, 
der unseren Ideen den objektiven Erkenntniswert abspricht. Der Agnostizismus 
selbst ist entweder ein reiner Agnostizismus, der jede Aussage tiber Gott und 
Gottliches vermeidet, oder ein gemilderter, der Aussagen iiber Gott zulaBbt, 
aber nicht auf Grund verniinftiger Erkenntnis, sondern auf Grund der Offen- 
barung oder einer gefiihlsmaBigen Gotteserkenntnis. Zum gemilderten Agnosti- 
zismus gehért der Modernismus. Semiagnostizismus oder gemilderten Agnosti- 
zismus nenne ich auch die Anschauung, da8 wir nur die nackte Existenz, aber 
nicht das Wesen Gottes kennen. 

Wie hangt nun der Symbolismus mit dem Agnostizismus zusammen? Aus 
ihm stammen die negativen Bestimmungen iiber den Begriff des Dogmas, 
da8 dogmatische Formeln keinen Wahrheitsgehalt haben. 

Es besteht aber nun trotz der prinzipiellen Unfahigkeit der Vernunft fiir das 
Géttliche die Tatsache der Religion als eines Urphanomens der Menschheit. 
Das hat die neuere vergleichende Religionsgeschichte erst recht ins hellste Licht 
gesetzt. Die sogenannten religionslosen Vélker existieren nicht in Wirklichkeit, 
sondern sie sind Vorurteile der Entwicklungstheoretiker. Wie ist die Tatsache 
der Religion zu erklaren? _ ,,Fiir den menschlichen Verstand ist durch sie (die 
Modernisten) jeder Weg zu Gott versperrt; dafiir glaubt man einen besseren 
gefunden zu haben durch das religidse Gefiihl und die Aktion.“* (Enz. 83.) Das 
religidse Gefiihl und die Aktion aber gehéren der Immanenztheologie an. 
Man versteht darunter das monistische Vorurteil, da8 alle Entwicklungskrafte 
der Welt in die Welt selbst hinein verlegt werden miissen; die Immanenz- 
theologie will von einem transzendenten Gott nichts wissen. Wie das Leben und 
die Geistseele sich aus den der Materie immanenten Kraften entwickelt haben 
sollen, so soll auch nach dieser Theorie die Religion, die Offenbarung, das 
Dogma und die Moral aus den Kraften der Menschenseele hervorgeflossen sein. 
Nicht vom Himmel, sondern von dieser Erde stammt alle religidse Kultur, aber 
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nicht aus den gelahmten Verstandeskraften, sondern aus dem unerschopflichen 
Borne des religiésen Gemiites. Der Mensch wird geboren mit weitausgebreiteten 
Armen nach dem Ideal, nach einem religidsen und sittlichen Ideal. Er sucht 
Geborgenheit gegeniiber der ihn umgebenden und umdrohenden Vernichtung, 
er sucht moralischen Halt bei seinem ihm angeborenen Streben nach sittlicher 
Vervollkommnung. So wird die Religion, auch die ethische Religion, geboren 
aus dem Menschen selbst. 

Es ist dem Papste nicht entgangen, da8 manche Modernisten so reden, als 
ob sie neben dem Menschen noch den transzendenten Gott annahmen, so daB 
die religiése Offenbarung doch schlieBlich von einem vom Menschen wesen- 
haft verschiedenen Gotte stammte. Deshalb scheidet die Enzyklika diese 
Art von Immanenz zu reden von der Verurteilung aus. Sie schreibt (S. 87): 
,, Wir miissen fragen, ob eine solche Immanenz zwischen Gott und dem Menschen 
scheide oder nicht (deum ab homine distinguat necne). Wenn ja, was ist dann 
fiir ein Unterschied von der katholischen Lehre vorhanden, und mit welchem 
Rechte darf man die Lehre von der 4uBeren Offenbarung verwerfen? Wenn 
nein, so ist der Pantheismus da. Nun will aber die modernistische Immanenz, 
,daB jedes BewuBtseinsphanomen (omne conscientiae phaenomenon) vom 
Menschen als Menschen ausgeht‘’. In diesem Falle schlie8t man mit Recht, 
da8 von géttlicher Offenbarung nur im pantheistischen Sinne die Rede sein 
kann. So ergibt sich also, daB die Symbole oder lehrhaften religidsen Formeln 
weiter nichts sind als aus dem menschlichen Gemiit stammende bildhafte Ver- 
suche, um die dunklen Gefiihle, die sich angesichts der Ratsel des Universums 
und angesichts der unbegreiflichen Tiefen des eigenen Ichs erheben, religiés zu 
deuten. Die von religidsen Genien erfundenen Symbole dienen der Nachwelt, 
um in jeder Seele jenes Spiel religidser Gefithle zu wecken, wo Anziehung mit 
AbstoBung, Liebe mit Schauer kampft. (Tyrell, 336.) 

Man sage auch nicht, daB doch nach dem Gestandnis der Enzyklika (S. 19) 
die Modernisten auch dem Verstande bei der Gewinnung religidser Formeln eine 
Rolle zuschreiben, namentlich bei den sogenannten sekunddren Formeln. 
Der Erkenntniswert dieser Formeln wird durch die Verstandestatigkeit nicht 
iiber den eben beschriebenen Symbolwert hinausgehoben. Jede Offenbarung 
erfolgt in Bildern, in allegorischen und poetischen Ausdrucksformen der seelischen 
Erregung. Tyrell nennt dies Stadium der Aussprache das prophetische oder 
symbolische:; es sind die primaren Formeln der Enzyklika. Im zweiten Stadium 
der Entwicklung sucht die Theologie die philosophischen Kategorien auf diese 
Bilder anzuwenden: es entstehen sekunddre Formeln, von denen die Kirche 
einzelne durch ihre Dogmatisierung gleichsam kanonisiert. Es liegt auf der 
Hand, daB Spekulationen iiber Urformeln, die des objektiven Wahrheitswertes 
bar sind, nicht zu Erkenntnissen filhren, wenn die Formeln auch in philosophi- 
scher Gewandung einherschreiten. Tyrell brandmarkt das ganze Verfahren als 
verkehrten Theologismus, als Scholastizismus. Es ist grundfalsch nach ihm, 
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die Offenbarung als depositum fidei, als eine Summe von wunderbar vermittelten 
theologischen Satzen zu betrachten, die der Obhut und Entwicklung durch die 
Kirche anvertraut seien. (I. c. 258, 285, 331, 389 usw.) Besonders charakte- 
ristisch ist folgende Stelle (I. c. 251): ,,In der Annahme, die der Eingebung ent- 
stammende Bildersprache der Offenbarung sei eine Darstellung der gottlichen 
Ideen, die sich der Art nach von einer Zusammenfassung menschlicher Denk- 
inhalte in einem philosophischen oder wissenschaftlichen System nicht unter- 
scheidet, und in der Voraussetzung, die Offenbarung sei eine auf wunderbare 
Weise vermittelte wissenschaftliche Erkenntnis, geeignet, die Er- 
gebnisse des theologischen Denkens und Forschens zu ersetzen und zu be- 
richtigen, liegt der Grundirrtum des Theologismus.“ 


Il. 

Es ergibt sich fiir uns angesichts des theologischen Symbolismus eine drei- 
fache Aufgabe. Wir miissen zundchst den Symbolismus, insoweit er Haresie 
oder Irrtum ist, zuriickweisen. Wir werden uns vorwiegend der dogmatischen 
Beweismethode bedienen. So wird sich am klarsten zeigen, da es dem Symbo- 
lismus nicht gelungen ist, den dogmengeschichtlichen Tatsachen gerecht zu 
werden. Es wird sich zeigen daB der Symbolismus eine Hypothese der modernen 
Philosophie ist, die die Tatsachen der Schrift und Uberlieferung nicht sach- 
gemaB erklart, sondern vergewaltigt. — Dann aber miissen wir uns auf die 
Grenzen unserer religidsen Erkenntnis energisch besinnen, den rechten 
Mittelweg zwischen Agnostizismus oder Symbolismus auf der einen Seite und 
naivem Anthropomorphismus auf der anderen Seite aufsuchen. — Zuletzt wollen 
wir auch das nach den Modernisten dogmenbildende religidse Gefiih! ins 
Auge fassen und uns kurz die Frage vorlegen, welche Bedeutung dem Gefiihl 
zukommt bei der Gewinnung religidser Erkenntnisse. 


1. Es kann keinem Zweifel unterliegen, da® die Offenbarung selbst die 
Absicht hat, uns religidse Wahrheiten zu lehren. Das geht daraus hervor, dab 
_ Gas Evangelium Jesu eine ganze Reihe von metaphysischen Gedankenkomplexen 
aus dem Alten Testamente tibernimmt ; daB Jesus und die Apostel neue Gedanken 
metaphysischer Art hinzufiigen. Aus dem Alten Testament iibernommen ist 
im wesentlichen: der ethische Monotheismus, die Schépfung aus nichts, die 
Erschaffung des Menschen aus Leib und Seele, die Existenz guter und béser 
Geister. Aus der Erlésungslehre die Heilandserwartung, das Endgericht durch 
den Messias mit der Vergeltung nach den Werken, die Auferstehung des Fleisches, 
Von Jesus und den Aposteln ist hinzugefiigt worden eine Reihe von Aussagen 
liber die Erbsiinde, die Christologie, die Erlésung durch Christi Tod, tiber Gnade 
und Gnadenvermittlung durch Kirche und Sakrament. Die Gotteslehre wurde 
gekront durch trinitarische Aussagen. Es ist unméglich, selbst die Synoptiker 
so zu verstiimmelin, da8 man aus ihnen jede metaphysische AuSerung hinaus- 
wirft. Selbst wenn man in der Verunechtung so weit ginge, wie Harnack und 
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Loisy getan, dann bleiben doch der Vater in den Himmeln und die Menschenseele 
in ihrem unendlichen Wert als metaphysische GroBen. Die Aussagen tiber diese 
Gréfen sind durchaus gedacht als Aussagen iiber religidse Wirklichkeiten. 
Daf das Christentum auch Lehre war, Wahrheiten vermittelte, ergibt 
sich auch, wenn wir den Glaubensbegriff im Neuen Testament ins Auge fassen. 
Es ist richtig, da® das Wort ,,glauben“ im Neuen Testament Ofters mit Vertrauen 
umschrieben werden kann. Aber auch die fiducia ist kein nur subjektives Geffihl, 
sondern ein auf metaphysische Wirklichkeiten begriindetes Vertrauen, Der 
Glaube hat zum Gegenstande Gott und sein Wirken in Natur und Geschichte, 
auch res sperandas, die sich in einer zukiinftigen Welt vollenden. Als besonders 
charakteristisch fiir den Glaubensbegriff zitiere ich nur Rém 10, 9, wo als Heils- 
glaube bezeichnet wird der Glaube an eine von Gott gewirkte wunderbare Tat- 
Sache der Geschichte, die Auferstehung; ebenso das Bekenntnis zu Christus als 
dem Kyrios, d. i. dem Gotte der Christen: Si confitearis in ore tuo Dominum 
Jesum et in corde tuo credideris, quod Deus illum suscitavit a mortuis, salvus 
eris*. Der Glaube wird ferner in Gegensatz gestellt zu einer vollkommenen Er- 
kenntnis Gottes, wie sie uns in der Ewigkeit zuteil wird. Mit Ausdriicken, die 
der Sphare des Erkennens angehGren, wird er bezeichnet als cognoscere ex 
parte, videre per speculum (1 Kor 13, 12). Auch erscheint er als ein Besonderes 
ne ben der fiducia, in den Stellen, wo die Trilogie Glaube, Hoffnung und Liebe 
aufgestellt wird. 

Der modernistischen Darstellung widerspricht die ganze geschichtliche 
Entwicklung der Kirche. Ich erwaihne kurz eine Reihe von Tatsachen, die 
uns zeigen, daB die Kirche ein depositum fidei besaB im Sinne von gottlich 
geoffenbarten Wahrheiten (Hebr 1, 1). Aus dem Neuen Testament kann man 
schon einen Katechismus des Urchristentums zusammenstellen, der inhaltlich 
dem Apostolicum entspricht. Als Tatsachen, die das Vorhandensein eines 
geoffenbarten Depositums erharten, kommen in Frage: 1. Die Bildung und Zu- 
sammenstellung von regulae fidei und Glaubenssymbolen, die die wichtigsten 
Glaubenslehren enthielten®. 2, Die Belehrung der Glaubigen tiber den Inhalt des 
Glaubens in Predigt und Katechumenat. 3, Das Bekenntnis des Giaubens bei 
der Taufe und vor dem heidnischen Richter. 4. Die Stellung der Kirche zur 
Haresie, die nach dem Zeugnis der neutestamentlichen Schriften eine schroff 
ablehnende war. 5. Die Entwicklung der Theologie seit den Tagen eines Paulus 
und seit den Apologeten. Wir finden iiberall die Einstellung, da8 gewisse geoffen- 
barte Wahrheiten gegen Angriffe verteidigt werden. 

2. Der Modernismus wil! diese Beweise nicht gelten lassen. Er weist auf die 
unzahligen Zeugnisse der Schrift und Uberlieferung hin, nach denen Gott ,,in 


4 Zum Glaubensbegriff im Neuen Testament vgl. Bartmann, Lehrbuch der Dogmatik, 


Freiburg, Bd. I § 10 u. die dort verzeichnete Literatur. 
5 Fine kurze Auswahl bietet Hans Lietzmann, Symbole der alten Kirche. (Kleine 


Texte fiir theol. Vorlesungen u. Ubungen.) Bonn, Nr. 17/18. 
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unzugadnglichem Lichte wohnt‘ (1.Tim 6, 15), nur ratselhaft und im Spiegel 
erkannt wird (1. Kor 13, 12); daB Gott kein Eigenname zukomme, daB alle 
Gottesnamen nur aus seinen Wohltaten hergenommene Benennungen seien, 
daB Gott kein Wesen habe, unaussprechlich, unerklarbar sei, daB man deshalb 
Gott mehr ehre, wenn man itiber ihn schweige, als wenn man iiber. ihn rede. 
Kurz, sie stellen alles Material zusammen, das die Theologen fiir gewohnlich 
in den Paragraphen von der Unvollkommenheit unserer Gotteserkenntnis und 
von den negativen Eigenschaften Gottes behandeln. Sie wollen damit beweisen, 
daB® die Vater Anhanger der neuplatonischen Anschauung gewesen, da8 Gott 
absolut unerkennbar sei. Nur die Tatsache, daB er existiere (oe. ari), sei 
erkennbar, aber nicht, was er sei (cés éozev), hdchstens noch, was er nicht sei. 
Die Vater seien also Anhdnger eines relativen Agnostizismus. Ihre Formeln 
hatten deshalb nur Annaherungswerte, sie seien schiichterne Versuche, das Un- 
begreifliche zu deuten, von keiner absoluten, sondern nur von relativer Bedeutung, 
Symbole, die den ewig Ungenannten zu entratseln suchten. 

Daraus ergebe sich, da8 auch die Lehre vom depositum fidei im symbolischen 
Sinne zu umgrenzen sei. Gegenstand unseres Glaubens diirften deshalb niemals 
die unvollkommenen Formeln und Satze sein, sondern das hinter ihnen liegende 
Unbegreifliche. An den Formeln hangen hieBe nichts anders, als an der unver- 
meidlichen Unvollkommenheit hangen, sie fiir vollkommen und 4quivalent 
erklaren, trotzdem sie es nicht sind. 

Die Vater werden von den Modernisten in einem Sinne ausgebeutet, wie es 
ihre Lehre nicht zulaBt®. Gewi8, unsere Gotteserkenntnis hat nach den 
Vatern enge Grenzen. Das kommt von der Schwache unseres Geistes und 
von der unendlichen Vollkommenheit Gottes: er ist unsichtbar, deshalb nur in 
uneigentlichen und von den Kreaturen entliehenen Begriffen erkennbar; er ist zu- 
dem dem Wesen nach transzendent und unbegrenzt. Deshalb ist Gottes innerstes 
Wesen, die vita Dei ad intra, uns unbekannt, doch hat Gott uns in der natiirlichen 
und iibernatiirlichen Offenbarung einen Einblick gewdhrt in sein Tun und Sein, 
so da8 wir ihn und sein Wesen von jedem anderen Wesen scharf unterscheiden 
kénnen. Chrysostomus fragt: ,,Ist Gott unbekannt? Keineswegs; ich weiB, 
daB er existiert, ich wei8, daB er gut ist, daB er barmherzig ist, daB er weise 
ist“ usw. (Expos. in Ps 143, 2.) Dann wieder: ,,Ich wei8 vieles von Gott, aber 
das Wie wei ich nicht. Ich wei, da8 er tiberall ist und iiberall ganz, aber das 
Wie weiB ich nicht. Ich weif, da8 er ohne Anfang, unerschaffen und ewig ist, 
aber das Wie wei® ich nicht. Denn durch keine verniinftige Oberlegung kann 
erkannt werden, wie eine Substanz ist, die weder von sich selbst noch von andern 
das Sein empfangen hat. Ich weiB, daB er den Sohn erzeugt hat, aber das Wie 
kenne ich nicht. Ich weiB, daB der Heilige Geist aus ihm ist, aber das Wie begreife 
ich nicht.‘ (De incomprehens. Dei nat. Homil. I, 3.) 


® Eine sehr gute Ubersicht iiber die Vaterlehre gibt Le Bachelet in dem Artikel .,Dieu“ 
im Dict. de théologie cath. tom. IV, 1023—1151. 
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Im einzelnen faBt Le Bachelet die Vaterlehre tiber die Tragweite unserer Er- 
kenntnis also zusammen: 

A. Bekannt ist Gottes Existenz. Das ist allgemeine Lehre. Aber hieraus folgt 
schon die Falschheit des Agnostizismus ; auch gegen den relativen Agnostizismus 
erheben sich von hier aus ernste Bedenken. Denn ich kann Gottes Dasein nicht 
beweisen, ohne zugleich auch in etwa sein Wesen zu kennen. In dem Satze: 
Gott existiert“, ist mindestens eine idea confusa Dei schon mitgegeben. Im 
Anschlu8 an Sap 13, 3 f., Rém 1, 20, denken sie dabei an den obersten Kiinstler 
der Welt, der mit iiberweltlicher Macht, Weisheit, Schénheit und GréBe aus- 
gestattet ist. Oder nach Rém 2, 14 denken sie an den Urheber der moralischen 
Ordnung; im Anschlu8 an Apg 14,16; 17, 28 denken sie an den Erhalter und 
Regierer der Welt. 

B. Nicht nur aus den relativen Namen: artifex, dominator, creator usw. 
erkennt man Gottes sempiterna virtus et divinitas (R6m 1, 20), sondern auch 
in den negativenAttributen. Die Vater bedienen sich der Negation in doppelter 
Hinsicht. Sie leugnen von Gott das kreatiirliche Sein: So besonders Cle- 
mens Alex., Gregor. Nyss., Ps.-Dionysius, Augustinus, Joannes Damasc. Dann 
aber stellen sie Gott in direkten Gegensatz zu den Kreaturen. Das wird be- 
sonders wirkungsvoll, wenn sie nach dem Muster von 1 Tim 6, 16 und Rém 
16, 27 exklusive Worte hinzufiigen: qui solus habet immortalitatem; soli sa- 
pienti Deo. So nennen sie Gott allein unverganglich, unsterblich, unverander- 
lich usw. Nach dem Agnostizismus kann der Sinn dieser Worte kein positives 
Ergebnis enthalten. Das ist aber falsch; denn die Vater sagen, daB sie ihn 
auf diese gegensatzliche Weise besser erkennen wie die, die sich riihmen, ihn 
in sich selbst zu kennen: Augustinus, Hieronymus, Joannes Chrys. Das ist 
auch richtig, denn diese negativen Bezeichnungen schlieBen in Wirklichkeit 
Unvollkommenheiten aus; Grenzen von Zeit, Raum, Potenzialitat des Seins. 
Auch muf ja die Kenntnis einer positiven Bestimmung in der Negation einge- 
schlossen sein. Wir k6énnen von Gott nicht sagen, daB er unerschaffen sei, 
ohne zu wissen, daB er den Grund seines Seins in sich selbst habe. So wurzeln 
die negativen Aussagen in positiven, aber sie endigen in der Unbegreiflich- 
keit Gottes. 

C. Gott wird nach den Vatern auch erkannt in seinen positiven, absoluten 
Attributen. Das ist die wichtigste, direkt gegen den Agnostizismus gerichtete 
Vaterlehre. Gewi8, man kann das Wesen Gottes auch relativ ausdriicken, in 
Beziehung zu uns: Er ist das Sein unseres Seins, das Leben unseres Lebens. Aber 
die Vater fassen das: ,, Ich bin, der ich bin,“ (Ex 3, 14) und das ,,qui est“ (Sap 13, 1) 
absolut: Gott ist die Fiille des Seins. Er hat das Sein notwendig, ganz, rein, 
von keinem andern, aus sich selbst, also im eigentlichsten und vollsten Sinne. 
AuBerdem nennen die Vater im Anschlu8 an die Schrift noch zwei andere Namen 
als Eigennamen Gottes, die also sein eigentliches Wesen ausdriicken: der Gute 
(Mt 19, 17); der Weise (Rém 16, 27). Aber es ist den Vatern nicht gelungen, 
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eine Norm aufzustellen, um eigentliche und uneigentliche Bezeichnungen Gottes 
streng zu scheiden, um die absoluten und relativen Attribute Gottes genau zu 
umgrenzen. Hier hat uns die Scholastik weiter geférdert in den zwei wichtigen 
_Lehren von der distinctio rationis und den perfectiones simplices et mixtae. 

Soviel aber ist klar: Man kann die Vater weder fiir den vollen noch fiir den 
halben Agnostizismus, der nur an der Erkenntnis der Existenz Gottes festhalten 
will, in Anspruch nehmen. Nach ihnen tiberschreitet unsere Erkenntnis weit 
. die einfache nackte Tatsache der Existenz Gottes. Wir erkennen Gott auch in 
seiner Natur, das Wort in seinem weiteren Sinne genommen. Wir erkennen soviel 
von Gottes Wesen, da8 wir ihn von jedem anderen Wesen unterscheiden kénnen. 
Wenn sie sagen: Gott liegt jenseits unserer Erkenntnis, dann schlieBen sie bald 
eine totale oder komprehensive, bald eine intuitive Erkenntnis aus, oder eine 
unmittelbare und direkte, die erfolgt per propriam notionem. Unsere Gottes- 
erkenntnis ist nur partial, analog und mittelbar. 

3. Die Frage, ob wir auch an die Glaubenssatze glauben miissen oder, wie 
die Modernisten sagen, nur an das hinter ihnen liegende, durch die Formel 
nur teilweise entschleierte Gottliche’, ist schon von den Scholastikern behandelt 
und richtig beantwortet unter dem Titel: Utrum obiectum fidei sit aliquid 
complexum per modum enuntiabilis? Ob Gegenstand des Glaubens ein 
Urteil (enuntiabile) sei oder nur Gott der absolut Einfache®. Thomas 
sagt: Man muff unterscheiden den Gegenstand des Glaubens in sich und im 
Glaubigen. Das, was geglaubt wird, Gott, ist etwas absolut Einfaches. 
Dieser Gegenstand aber ist im Gldubigen als etwas Komplexes, in der 
Form von Urteilen, die aus Subjekt und Pradikat zusammengesetzt sind. Auch die 
dogmatische Formel mu8 geglaubt werden. Unser Glaubensakt aber bleibt nicht 
stehen bei der Formel, sondern bei der Sache. Denn wir bilden die Urteile nur, um 
durch sie zur Erkenntnis der Dinge zu gelangen, wie in der Wissenschaft so im 
Glauben. 

Es ist deshalb nicht exakt, wenn die Modernisten sagen, man kénne die Satze 
nicht glauben. Satze sind nicht adaequates und letztes Ziel unseres Glaubens, 
sondern nur Mittel, um zur Gotteserkenntnis zu gelangen; solange wir kein 
Schauen Gottes haben, sind sie unerlaBlich notwendige Mittel. Auch in der 


? Enzyklika S. 37, siehe S. 104 dieser Arbeit. 
8 Thomas behandelt die Frage S. Th. 2, 2.q. 1 a..2; 1 Sent. dist. 41; 3 sent. dist. 24a. 1. 
De Verit. q. 1448; a. 12. Vgl. auch S. Th. 1 q. 85a. 5. In de Verit. handelt es sich fiir Thomas 
um die Lésung der Schwierigkeit, daB der Glaube identisch geblieben, trotzdem die Glaubens- 
sdtze gewachsen. Die Schwierigkeit wurde von manchen so beantwortet, da8 Gegenstand 
des Glaubens nicht der Glaubenssatz, sondern die Sache sei (fides non. est de enuntiabili sed 
de re). Das weist Thomas zuriick; seine Lésung ist, daB nur die Erkenntnis des Glaubens 
gewachsen, der Glaube, wie er in der Seele ist, nicht aber der. Umfang des Objektes, wie er 
auBerhalb der Seele existent. Der Glaube aber erhalt seine Einheit ex unitate rei. Nimmt 
man den Glauben, wie er in unserer Seele aufgenommen ist, sic plurificatur per diversa enun- 
tiabilia; sed ab hac diversitate non diversificatur fides. 
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Wissenschaft sind j ja nicht nur die Dinge Gegenstand des Wissens, sondern auch 
z. B. in der Naturwissenschaft die in Sdtzen formulierten Gesetze. Diese Formeln 
sind auch nicht rein subjektiv, reine Symbole, wie der Modernismus will, sondern 
objektiv-subjektiv, d. h. sie enthalten Bestimmungen des Objektes in der fiir. 
uns Menschen notwendigen Art des Erkennens, im Urteil. Erst wenn wir Gott 
schauen, dann haben wir keine Formeln mehr notwendig, dann erkennen wir Gott 
per modum simplicis intelligentiae’. 
III. 

Angesichts des modernen Symbolismus, der eine Erkenntnis der géttlichen 
Wirklichkeit leugnet, miissen wir nun zeigen, wie wir zur eigentlichen Erkenntnis 
Gottes gelangen. Die Untersuchung wird zugleich die Grenzen unserer Gottes- 
erkenntnis aufzeigen und auf dieseWeise klarlegen, welches der berechtigte Kern 
des Symbolismus ist. Die objektiven Mittel, um zu Gott zu gelangen, sind die 
Schépfung und die Offenbarung, die subjektiven die rationale Erkenntnis 
und der Glaube. Beziiglich der Schépfung erhebt sich die Schwierigkeit: Deus 
est infinitus, creatura est finita. Wie aber kann man aus dem Endlichen zur Er- 
kenntnis des Unendlichen gelangen? Fiir unsere natiirliche Erkenntnis lautet 
ein fundamentaler Erkenntnisgrundsatz: Quidauid recipitur per modum reci- 
pientis recipitur. Das Problem, das sich daraus ergibt, laBt sich so formulieren: 
Ist es méglich, die subjektiven Elemente oder Fehlerquellen auszuschalten und 
zu einer objektiven Erkenntnis zu gelangen? Was dann die Offenbarung und 
den Glauben angeht, so sind auch sie mit Anthropomorphismen und Anthropo- 
~pathismen belastet. Wird es méglich sein, aus ihnen eine wahre Gotteserkenntnis 
‘Zu gewinnen!°? 

1. Die Erkenntnis des Unendlichen. Die Frithscholastik hatte mit 
_Anselmus hingewiesen auf den Gottesbegriff, um aus ihm die Existenz des Un- 
endlichen abzuleiten. Aus dem Begriff des summum cogitabile folgerte man 
seine Existenz. Thomas lehnt das ontologische Argument ab wegen des Sprunges 
aus der idealen Ordnung in die reelle, aus der Ordnung des Denkens in die des Da- 
‘seins. Aus dem Begriff Gottes als des héchsten Wesens folgt nicht, daB Gott 

-schon existiert im rerum natura, sed in apprehensione intellectus tantum. 
Se Thilvg.2.a.0hvady2.) 
Auch wies man hin auf die Illuminationstheorie, die an den hl. Augustinus 
-ankniipft. Nach dieser Erkenntnistheorie erkennt man aus der Kreatur Gott 

nur als prima causa, aber die Unendlichkeit wird nur erkannt durch die Ein- 


-strahlung von den ewigen Ideen her, die ja mit Gottes Wesen identisch sind. 
ae i So a EES NS SS ise ee ee 

9 Vgl. Artikel ,,Foi‘ im Dict. de théolog. cath., tom. VI. 

10 Wenn wir hier immer nur von Gotteserkenntnis reden, so geschieht das, weil Gott 
Hauptgegenstand der Theologie ist, objectum principale oder subjectum attribu- 
tionis genannt wird; alle anderen Wahrheiten beziehen sich auf Gott oder gehen aus ihm 
vhervor, wie die Attribute sich auf das Wesen, dem sie eigen sind, beziehen oder aus ihm folgen. 


“S$. Th. 1 q.1a7. 
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Thomas v. Aquin verwirft diese Erkenntnis ex rationibus aeternis und stellt 
sich auf den Boden des aristotelischen Empirismus: ,,Das geringe geistige Licht, 
das unserer Natur eigen ist, reicht aus zu unserer geistigen Erkenntnis.“ (C. gent. 
2,77.) Dieses kleine Satzchen bedeutet eine erkenntnistheoretische Revolution: 
Thomas gelangt zur Erkenntnis der Unendlichkeit durch eine sorgfaltige Analyse 
der prima causa. Alles Geschopfliche ist zusammengesetzt aus Akt und Potenz,; 
es ist nicht reine Wirklichkeit. Diese Zusammensetzung der Kreatur ergibt sich 
aus ihrer Erschaffung, weil aus dem Nichts und nach dem Nichts (post nihil), 
bleiben sie in der Potenz, in das Nichts zuriickzukehren. AuB8erdem aber sind 
alle Kreaturen Fragment. Neben der beschrankten Wirklichkeit sind sie in 
Potenz zu weiteren Vollkommenheiten. Die erste Ursache aber darf nicht zu- 
sammengesetzt sein aus Akt und Potenz, sonst ware sie nicht erste Ursache, sie 
bediirfte eines Wesens, das sie zusammengesetzt hatte. Da nun ein regressus 
in infinitum unméglich ist, muB sie actus purus sein, ohne jede Potentialitat, 
reinste, unendliche Wirklichkeit. 

2. Der Weg, wie nun aus der Schépfung nahere Bestimmungen fiir das Wesen 
Gottes gewonnen werden kénnen, ergibt sich aus dem Grundsatz, da alle Voll- 
kommenheiten, die sich in der Wirkung finden, sich auch auf irgendeine Weise 
in der Ursache finden miissen. Es ist der Weg der Kausalitat. Da nun Gott 
absolute Unendlichkeit ist, miissen alle aus den Kreaturen gewonnenen Begriffe, 
ehe sie auf Gott iibertragen werden, von der Unvollkommenheit gereinigt (via 
negationis) und ins Unendliche gesteigert werden (via eminentiae). 

Aber landen wir durch dieses Verfahren nicht beim Agnostizismus oder 
Symbolismus? Wenn ohne die nétigen Kautelen der Schritt aus der Welt zu 
Gott gemacht wird, dann kann man, wie die Geistesgeschichte lehrt, an ver- 
schiedenen Endstationen anlangen. So beim naiven Anthropomorphismus, 
der alle kreatiirlichen Begriffe in Gott verlegt, nur in vergréBertem Mafe in 
Gott finden will: ,,Wir verehren die Unsterblichen, als waren sie Menschen, 
taten im groBen, was der Beste im kleinen tut oder michte.‘‘ (Goethe, Das Gétt- 
liche.) Hier wird die via negationis et eminentiae nicht oder nicht genug beachtet. 
Eindeutig (univoce) kann man keinen aus den Kreaturen abgeleiteten Begriff 
auf Gott iibertragen. Man kann auch beim Pantheismus anlangen, wenn man 
zwischen kreatiirlichem Sein und unendlichem Sein nicht zu scheiden vermag, 
oder beim Agnostizismus. Der Modernismus z. B. leugnet jede Erkenntnis 
des Unendlichen aus den Bestimmungen und Vollkommenheiten der Geschopfe. 
Nur aequivoce lallen wir von Gott, wir gebrauchen kreatiirliche Namen und Be- 
griffe von Gott; Gott aber ist*der ganz Andere. 

Zwischen diesen Gegensatzen sucht die katholische Theologie den richtigen 
Mittelweg durch ihre Lehre von der analogen Gotteserkenntnis4. Man 
meter error retin ppp ct el 


11 Es kann hier nicht die ganze Lehre von der Analogie vorgetragen werden. Vel. die 
Lehrbiicher der Metaphysik, auBerdem R. Garigon-Lagrange, O. Pr., Dieu, son Existence et 
sa Nature, Paris 1920, 199 ff. — A. Biard, De l’Analogie en Theodicée, Grenoble 1909. — 
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iibersetzt analog gewohnlich mit ahnlich und sagt: Wir erkennen Gott aus den 
Geschopfen, weil die Geschépfe Gott ahnlich sind, nach Gottes Bilde erschaffen 
sind. ,,Da alle Vollkommenheiten von Gott als dem obersten Gipfel des Seins 
herabsteigen, so kann der Mensch, von den untersten Seinsstufen beginnend, 
stufenweise zur Gotteserkenntnis voranschreiten.“ (C. gent. 4, 1.) Der Begriff 
der Ahnlichkeit zwischen dem Endlichen und Unendlichen ist freilich fiirs erste 
noch sehr dunkel. Auch Thomas driickt sich oft sehr unbestimmt aus: Creaturae 
ad Deum est aliqua similitudo (de verit. q. 2 a. 11); aliqua Dei similitudo, 
quae deducitur a Deo sicut ab exemplari. (S. Th.1q.13a.1.) Jede Ahnlichkeit 
beruht auf der Teilnahme an der Form der causa agens. Die causa agens kann nun 
die spezifische oder Wesensform mitteilen, wie es geschieht, wenn ein Mensch 
einen Menschen erzeugt; sie kann auch nur die generische Form mitteilen wie 
die Sonne bei ihrem Zeugungseinflu8 auf die Lebewesen. Sie nehmen nur Sonnen- 
krafte auf, werden aber der Sonne nicht wesenhaft ahnlich, sondern nur gattungs- 
maBig (secundum similitudinem generis). Noch geringer ist die Ahnlichkeit 
oder die Teilnahme an der Form, wenn sie nur mitgeteilt wird secundum ali- 
qualem analogiam, insofern das Sein mitgeteilt wird. Et hoc modo illa, quae 
sunt a Deo, assimilantur ei, in quantum sunt entia, ut primo et universali prin- 
cipio totius esse. (S. Th. 1 q. 4a. 3.) 

Durch solche Betrachtungen scheint sich der Ahnlichkeitsbegriff allmahlich 
ganz zu verfliichtigen. Halt man fest, daB bei der Ahnlichkeit eine gemeinsame 
Form, sei es eine wesentliche oder nur eine beilaufige (etwa gleiche Qualitaten), 
vorhanden sein miisse, dann verfallen wir dem Agnostizismus. Denn das idem 
in diversis ist bei dem Unendlichen und Endlichen nicht anzutreffen. In dem 
Menschen ist das Wissen z. B. nach Art einer zufalligen Eigenschaft, bald nur 
potenziell, bald in Tatigkeit. Gottes Wissen aber ist sein Wesen, ein ewiger 
reiner Akt. Deshalb muB der Ahnlichkeitsbegriff vertieft und korrigiert werden. 
Analogie in der Gotteslehre ist Ahnlichkeit auf Grund der Kausalitat. 
Man nennt die Speise gesund, wenn sie das Lebewesen gesund macht oder erhalt, 
also auf Grund einer kausalen Beziehung. Gewif8 ist die Ahnlichkeit im Sinne 
des idem in diversis zwischen Speise und Lebewesen gréfer als zwischen 
Gott und Mensch. Denn beide, Speise und Lebewesen, sind geschaffene Sub- 
stanzen korperlicher Art. Aber die Analogie im Sinne der kausalen Abhangig- 
keit ist bei dem Gott-Mensch-Verhdltnis viel tiefer und gréBer. Denn die Speise 
verursacht nur das Gesundsein, also eine akzidentelle Bestimmung, und auch das 
nicht als einzige, sondern nur als Teilursache. Gott aber kausiert den ganzen 
Menschen, sein Sein und seine Tatigkeit. Was immer die ratio entis im Menschen 
hat, ist von Gott als der ersten Ursache erschaffen, wird erhalten und in Tatig- 


Chollet, ,,Analogie“ in Dict. théol. de cath. t. 1. — Das K. L. hat keinen Artikel iiber Ana- 
logie, das K. H. L. nur eine ganz kurze Darstellung. — Thomas, S. Th. 1 q. 4a. 3; 1 sent. d. 
48 q.1a.1; 2sent. d. 16,q. 1a. 1; c. gent. 1, 29; de verit. q. 2a. 11; de pot. q. 7a. 7; de 
div. nom. c. 9. lect. 3. 
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keit gesetzt. So ergibt sich eine Abhangigkeit bis in die Wurzeln des Seins. Nun 
aber mu8 die Ursache in ihrer Weise das besitzen, was die Wirkung enthalt. So 
ist in der ontologischen Ordnung die Vollkommenheit des Seins in Gott, Gott 
ist das primum analogatum,wiéhrend die Geschépfe vermitteltes Sein be- 
sitzen. In der Ordnung der Erkenntnis aber sind unsere von den kreatiirlichen 
Dingen abgezogenen Begriffe das erste. Wenn auch die Ursache unendlich und 
die Wirkung winzig klein ist, es bleibt die im Kausalgesetz eingeschlossene pro- 
portionale Ahnlichkeit bestehen. Gott mu8 in irgendeiner Weise das besitzen, 
was er gewirkt hat. Deshalb kann man mit Hilfe der aus den Kreaturen gewonne- 
nen Begriffe zur Gotteserkenntnis gelangen. Man muf nur die von den Krea- 
turen abgezogenen Begriffe von aller Unvollkommenheit reinigen und zur Un- 
endlichkeit steigern. Das ist keine subjektive Zutat, sondern ein Verfahren, 
das begriindet ist in der durch Analyse der causa prima gewonnenen Erkenntnis, 
da8 Gott actus purus sein muB. 

Die scholastische Theologie hat jene Vollkommenheiten festgestellt, deren 
Begriff reine Vollkommenheit ausdriickt (perfectiones purae oder simplices). 
Es sind die Attribute Sein, Einheit, Wahrheit, Giite, Denken, Wollen, Wirken 
usw. Ihr metaphysisches Wesen, ihr formeller Begriff findet sich auch in Gott, 
wenn auch in unendlicher Vollkommenheit. Die perfectiones mixtae bediirfen 
auSer einer Steigerung auch noch einer Lauterung. Es ist deshalb falsch, wenn 
man behaupten wollte, Gott ist gut hei8t nur: Gott ist nicht bdse (also rein 
negative Bestimmung). Es hei8t auch nicht nur: Gott ist die Ursache der ge- 
schépflichen Giite. Wollte man diesen Satzen eine rein kausale oder rein negative 
Bedeutung geben, dann diirfte man auch sagen: Gott ist ein Kérper, denn er hat 
auch die Korper erschaffen (kausaler Sinn); er ist nicht reine Potenz, wie die 
materia prima (negativer Sinn). Es hei&t vielmehr, da8 Gott in seiner Weise, 
d.h. unbegrenzt, das besitzen mu8, was man beiden Geschépfen Giite nennt, weil er 
den Geschépfen die Giite gegeben hat. Thomas nennt diese Analogie analogia 
proportionalitatis, d. h. Ahnlichkeit auf Grund einer Verhaltnisgleichheit (de 
Verte... 2.2, U1) 

3. Eine subjektive Grenze unserer Gotteserkenntnis beruht in der Natur unse- 
res Erkennens. Wir erkennen immer mit subjektivem Einschlag (per modum 
recipientis). Unsere Begriffe als unsere inneren Lebensakte entsprechen nicht 
genau der Natur und Beschaffenheit des Gegenstandes. So erkennen wir das 
Individuell-kérperliche in immateriellen Allgemeinbegriffen, das Einfache in 
zusammengesetzten Urteilen. Ein iibertriebener Realismus hatte gelehrt, daB 
jedem Begriffe unseres Geistes auch im Objekt eine wirkliche Scheidung (di- 
stinctio realis) entsprache. Soviel Begriffe, soviel voneinander getrennte Objekte 
der Wirklichkeit. Da nun Gott ohne jede Zusammensetzung sein muB8, hatte ein 
Teil der arabischen Philosophen sich dem Agnostizismus ergeben. Denn sie sag- 
ten, unsere Urteile mit ihrer Zusammensetzung aus Subjekt ‘und Pradikat 
kénnten das absolut einfache géttliche Wesen in keiner Weise fassen. An- 
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2s ABHANDLUNGEN Be 


Der theologischhe Symbolismus. 


Von Professor Dr. P. Junglas in Bonn. 


Weg dem theologischen Symbolismus redet und schreibt man erst in der 
allerneuesten Zeit. Das Kirchenlexikon hat im 11. Bande wohl Artikel tiber 
das Symbol als Kennzeichen, Sinnbild und Glaubensbekenntnis, iiber Symbolik 
als Lehre der dogmatischen Gegensdtze zwischen Katholiken und Protestanten, 
iiber die Bekenntnisschriften oder die symbolischen Biicher ; aber iiber Symbolis- 
mus fehlt jede Andeutung. Auch Buchbergers so reichhaltiges und viel spater 
erschienenes kirchliches Handlexikon la8t uns im Stich. Nur im Artikel ,, Moder- 
nismus** erwahnt Gisler fliichtig den Symbolismus. Und doch ist der Begriff des 
Symbolisnus einer der wichtigsten Pfeiler des modernistischen Systems. Seit 
der Enzyklika Pascendi gregis gegen den Modernismus ist der Begriff des theo- 
logischen Symbolismus klar umschrieben und in dieser Umschreibung als Haresie 
verurteilt. 
I. 


Die papstliche Enzyklika? kommt an nicht weniger als vier Stellen auf den 
Symbolismus zu sprechen; sie umgrenzt seinen Begriff und zieht fliichtig einige 
aus ihm sich ergebenden irrigen und verderblichen Folgerungen. 

1. Zundchst ist die Rede vom philosophischen Symbolismus bei der Lehre 
der Modernisten vom Ursprung und innersten Wesen des Dogmas (S. 21). Die 
religidsen Formeln ,,stehen also in der Mitte zwischen dem Glaubigen und seinem 
Glauben: in bezug auf den Glauben sind sie nur unzulangliche Zeichen fiir seinen 
Inhalt, Symbole wie man gewohnlich sagt (sunt inadaequatae eius objecti notae, 
vulgo sy mbola vocitant); in bezug auf den Glaubigen aber sind sie bloBe 
Hilfsmittel (mera instrumenta). Es 148t sich also in keiner Weise dartun, daB sie 
die Wahrheit absolut enthalten (eas veritatem absolute continere); denn als 
Symbole sind sie Bilder der Wahrheit (imagines sunt veritatis) und miissen sich 
als solche dem religiésen Gefiih! des Menschen anpassen. Gegenstand des reli- 
gidsen Gefiihls nun ist das Absolute, und das hat unendlich viele Er- 
scheinungsweisen, so daB es bald in der einen, bald in der anderen hervortreten 
kann. Ebenso kann auch der glaubige Mensch in sehr verschiedener 
Lage sich befinden. Dem gleichen Wechsel miissen also auch die Formeln unter- 
liegen, die wir Dogmen nennen. Auch sie sind notwendig veranderlich.* 

Aus diesen Worten ergeben sich einige wichtige Bestimmungen tiber das 
Wesen der Symbole. Symbole heiBen die dogmatischen, ja iiberhaupt die lehr- 


1 Ich zitiere das Rundschreiben vom 8. September 1907 nach der lat.-deutschen Aus- 
gabe des Herderschen Verlags (0. J.). 
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haften religiédsen Formeln. Sie sind nach den Modernistennichtabsolute 
Wahrheiten, sondern nur unzulangliche Zeichen, Bilder der Wahrheit. 
Das kommt daher, weil die lehrhaften Formeln keine Aussagen enthalten iiber 
Gott und géttliche Dinge, sondern primarie iiber religisse Erle bnisse, 
Erfahrungen, iiber religiése Lust- und Unlustempfindungen. Die religidse 
Gefiihlsskala ist besonders beschrieben von R. Ofto?: Gefiihle der Seligkeit, 
der Sehnsucht, Gefiihle iiberschwenglichen Gliickes und Geborgenseins, 
seliger Ruhe und Zuversicht (fascinosum) wechseln im religidsen Akte mit 
solchen des Grauens, des Gruselns, des Schreckens. der Angst, der Reue, des 
Unheimlichen usw. (tremendum). 

Diese Gefiithle sind zundchst Erlebnisse der Seele von sich selbst*4; 
jedes Gefiihl ist ein bestimmt gefarbtes Erregtsein unseres eigenen Selbst. Wir 
fithlen im strengsten Sinne des Wortes niemals etwas anderes, sondern immer 
nur uns selbst. Mit dem Erregtsein ist meist auch ein bestimmtes Wissen ver- 
bunden iiber die Ursache des Gefiithls. Wir haben Freude iiber eine gute Nach- 
richt oder Ekel iiber einen haBlichen Anblick. Oft aber kennen wir 
keine Ursache. Dann tritt die Phantasie in Tatigkeit und deutet die 
Gefiihle. Die eben geschilderten religidsen Gefiihle werden auf Gott als ihre 
Ursache und ihren Gegenstand zuriickgefiihrt. Die Enzyklika (S. 13) erklart, 
da8 sich nach den Modernisten das Gefiihl des Gittlichen erhebt angesichts der 
Grenzen und Schranken, die in der sichtbaren Welt und im BewuBtsein sich 
finden. Letzten Endes sind es also die Ratsel der Welt und die Unbegreif- 
lichkeiten des Seelenlebens, die im religiés gestimmten Menschen, nullo prae- 
vertente mentis judicio, ein besonders geartetes Gefiihl erregen. In diesem 
Gefiihl ist die géttliche Realitat als Objekt und Ursache enthalten: hic vero 
(sensus) divinam ipsam realitatem tum tamquam objectum tum tamquam sui 
causam intimam in se implicatam habet. 

Man sieht, wie w e ni g Erkenntniswert und Wahrheitsgehalt diese religiésen 
Urteile besitzen. Tyrell? vergleicht sie in dieser Hinsicht mit der seltsamen 
Bildersprache, welcher die Kranken sich bedienen, um ihre Empfindungen zu 
beschreiben. ,sie sprechen von reiBenden, schneidenden, bohrenden Empfin- 
dungen, von einer Last, die auf die Brust oder das Gehirn driickt, von einem 
Stich in die Seite, von einem Klof in der Kehle, von einem Reif, der den Kopf 
einzwangt usw. Diese Bilder sind selten das Erzeugnis einer Uberlegung; sie 
werden vielmehr der Phantasie des Kranken durch den Schmerz selbst nahe- 
gelegt und aufgedraéngt. Sie sind um so unverfalschter und zuverlassiger, je 
freier von jeder Art medizinischen Wissens und je unfahiger zu jedem Versuche 
triibender und stérender Uberlegung der Kranke ist.“ 


* R. Otto, Das Heilige, Breslau 1920. 


22 Vgl. Jos. Geyser, Augustin und die phanomenologische Religionsphilosophie der 
Gegenwart, Miinster 1923, 200f. 


3 George Tyrell, Zwischen Scylla u. Charybdis, Jena 1909, 346. 
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Noch eine weitere Bestimmung fiir den Begriff des Symbols ergibt sich aus 
den angefithrten Worten der Enzyklika: ad credentem quod spectat, sunt mera 
instrumenta. Sie besagen nicht, was das Géttliche an sich ist, sondern was 
es uns bedeutet. Auch als instrumenta sind sie Symbole, Bildersprache. 
,»,Dem hl. Petrus wird Christus plétzlich dadurch nahe gebracht, dab sich ihm 
sein Wesen in der Vorstellung ,,des Messias, des Sohnes des lebendigen Gottes‘ 
verkorpert. Dem Verfasser des vierten Evangeliums erscheint er als der ewige 
Logos. Dem hl. Paulus als der zweite, der himmlische oder geistige Adam... . 
Diese Vorstellungen haben, da sie offenbart sind, keinen unmittelbaren theo- 
logischen Wert. Sie sind nureinTeilderErfahrung, deren Wesen sie 
mitbestimmen helfen. Es ist die Erfahrung als eine konkrete Tatsache, als Reali- 
tat betrachtet, die den Gegenstand der theologischen Erklarung bildet. Der 
Theologe wird die Beobachtung machen, da Christus in jedem dieser Falle 
die héchsten Kategorien fiir sich beansprucht, iiber die der Geist 
zur Verherrlichung eines menschlichen Wesens verfiigt: Messias, Sohn Gottes, 
Urbild menschlicher Vollkommenheit, ewiges Wort. Fiir die noch spatere christ- 
liche Erfahrung wird er als wesensgleich an die Seite des Vaters erhoben, dank 
einer gelaufigen Theologie, die eine solche Erhéhung fiir denkbar und mit seiner 
vollkommenen Menschlichkeit vereinbar halt. Aber von Anfang bis zum Ende 
ist die Erfahrung die gleiche. Weil die Menschen Christus als ihren Gott, ihren 
Heiland, ihr geistliches Brot, ihren Weg, ihre Wahrheit gefiihlt und erfahren 
haben, haben sie sich seiner in der Vorstellung unter diesen Gestalten, in diesen 
Bildern bem4chtigt, von denen die einen mehr, die andern weniger geeignet sind, 
dem Bediirfnis der Seele nach einem Ausdruck fiir all das, was sie erfiillt, zu 
geniigen.“‘ (Tyrell, I. c., 353 f.) 

Diese Formeln haben nur so lange einen religidsen Wert, alssiesuggestiv 
wirken, d. h. als sie geeignet sind, religidse Gefithle zu wecken. Das Dogma hat 
ndmlich vor allem einen praktischen Sinn. Es besagt zundchst eine Vor- 
schrift fiir das Handeln und Sichverhalten. Das Dogma: ,,Christus ist auferstan- 
den‘‘, bedeutet: Betrage dich ihm gegeniiber wie gegeniiber einem unter uns 
Lebenden. Christus ist in der heiligen Eucharistie wahrhaft, wirklich und wesent- 
lich gegenwartig, besagt nichts anders als: Benimm dich gegeniiber der konse- 
krierten Hostie so, als ob Christus persénlich dort ware. Es ist demnach ohne 
weiteres klar, weshalb die Modernisten die Dogmen Symbole oder Allegorien 
nennen. Es sind Hilfsmittel, um auf das Gemiit und den Willen einzuwirken. 
Sie sollen die Grundaffekte aller Religion, Demut und Vertrauen, Gefiihle des 
tremendum und fascinosum in uns wecken. Entsprechen die bisherigen Formeln 
nicht mehr diesem Zwecke, dann muB die Kirche, getrieben von den Bediirfnissen 
der Glaubigen, die veralteten Formeln durch neue, lebendige Formeln ersetzen. 

Die bisher behandelte Stelle des Rundschreibens ist die wichtigste, um den 
Begriff des Symbols zu kldaren. Jede dogmatische, ja jede lehrhafte Formel der 
Religion ist keine Belehrung iiber eine iibernatiirliche Wirklichkeit ; es liegt keine 
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adaequatio rei et intellectus vor, sondern sie ist Symbol, Sinnbild aus einem 
doppelten Grunde: einmal ist sie Symbol des Glaubensinhaltes, d. h. ein ganz 
unzulangliches Zeichen, um Objekt und Ursache der religidsen Gefiihle zu deuten ; 
dann ist sie Symbol im praktischen Sinne, d. h. ein Mittel, um die religidsen 
Gefiihle, die urspriinglich diese religidse Bildersprache geboren oder hervor- 
gebracht haben, von neuem zu wecken und zu erregen. Von der urspriinglichen 
religidsen Erfahrung ist sie nur ein Teil, der phantasiemafig oder begrifflich 
geformte Nachklang jener Gnadenstunde, wo sich der Seele religidse Gefiihls- 
eindriicke enthiillten. Fallt die Formel in ein religidses Gemiit, dann wird die 
urspriingliche Erfahrung auch hier wieder lebendig. 

2. In einer weiteren Stelle der Enzyklika iiber den Symbolismus (S. 37) werden 
einige praktische VerhaltungsmaBregeln, die die Modernisten aus der gegebenen 
Definition ableiten, kurz angezeigt: ,,Der Glaubige darf sich also zunachst nicht 
iiber Gebiihr an die Formel als solche hangen. Er soll sie nur gebrauchen, um zur 
absoluten Wahrheit zu gelangen. Diese wird von der Formel teils enthiillt, teils 
aber auch verschleiert. Die Formel sucht sie auszudriicken, kann sie aber. niemals 
erreichen.* Der Satz geht auf Loisy zuriick. Er enthalt eine Geringschatzung 
dogmatischer Sdtze, weil wir ja nach ihm nicht an dogmatische Formein 
glauben, sondern an die religidsen Gegenstande, die durch die theologischen 
Satze nur sehr unvollkommen und anthropomorph vergegenstandlicht werden. 

Noch eine zweite praktische Folgerung wird an dieser Stelle aus dem Sy mbo- 
lismus gezogen, die noch radikaler ist: ,,Sodann wird daran erinnert, daB der 
Glaubige solche Formeln nur soweit gebrauchen solle, als sie ihm helfen; denn 
zur Hilfe werden sie geboten, nicht zur Last. Dabei miisse man allerdings aus 
Riicksicht auf ihre all ge meine Annahme den nétigen Respekt vor jenen 
Formeln wahren, welche die 6ffentliche Autoritat fiir das allgemeine BewuBt- 
sein als geeigneten Ausdruck befunden hat, solange wenigstens diese Autoritat 
nichts anderes bestimmt hat.“ Das hier nur vage als , nétiger Respekt‘‘ charak- 
terisierte Verhalten des Modernisten ist nach dem Dekret Lamentabili (prop. 7) 
keinesfalls eine innere Zustimmung zur Glaubensentscheidung, sondern ein 
silentium obsequiosum im besten Falle: ,,Die Kirche kann, wenn sie Irrtiimer 
verwirft, nicht eine innere Zustimmung zu diesem Urteile verlangen.‘‘ Welch 
weiten Umfang diese inneren Vorbehalte annehmen diirfen, zeigt prop. 64 des 
Dekrets Lamentabili: ,,Der wissenschaftliche Fortschritt verlangt, daB die Auf- 
fassungen der christlichen Lehre von Gott, Schépfung, Offenbarung,Person des 
fleischgewordenen Wortes, Erlésung reformiert werden.‘ Prop. 65: ,,Der heutige 
Katholizismus 148t sich mit der wahren Wissenschaft nicht in Einklang bringen, 
wenn er nicht umgewandelt wird in ein undogmatisches Christentum, d. h. einen 
weitherzigen und freisinnigen Protestantismus. ‘ 

3. Die beiden noch iibrig bleibenden Stellen der Enzyklika iiber den Symbo- 
lismus ziehen zwei antichristliche, ja antireligidse Folgerungen aus dieser Lehre. 
Nach dem Rundschreiben folgt aus dem Symbolismus mit innerer Notwendig- 
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keit der Indifferentismus, vielleicht auch der Pantheismus. ,,Hier sei unterdessen 
darauf hingewiesen, daB nach dieser Lehre von der Erfahrun g, wenn man die 
andere vom Sy mbolismus dazunimmt, jede Religion, auch die heidnische, 
als wahr anzuerkennen ist. Warum sollten auch derartige Erfahrungen nicht 
in jeder beliebigen Religion gemacht werden? Mehr als einer will wissen, sie 
Selen gemacht worden. Mit welchem Rechte wollte auch ein Modernist eine Er- 
fahrung als unwahr ablehnen, weil ein Tiirke dafiir biirgt, und nur solche von 
Katholiken als wahr gelten lassen? Das tun denn auch die Modernisten nicht; 
die einen sagen es verbliimt, die andern sprechen es offen aus: alle Religionen 
seien wahr.* (S. 27.) Als Begriindung dieser Folgerung erscheint der Satz: 
Fir die Wahrheit der Verstandesformel geniigt es, wenn sie dem religiésen 
Gefiihl und dem glaubigen Menschen zusagt, ohne Riicksicht auf die Scharfe 
seines Verstandes.“ (I. c.) 

: DaB der religidse Indifferentismus von Modernisten gelehrt wird, da8 
hier keine Konsequenzmacherei der Enzyklika vorliegt, mag ein kurzer Blick 
aut Tyrell dartun (1. c., 333 ff.). Der religiése Trieb des Menschen bevélkert nach 
ihm den grenzenlosen Ozean des Unbekannten mit Gestalten seiner Phantasie, 
mit GOttern, die er nicht erziirnen und beleidigen darf, sondern deren Wohl- 
gefallen und Gunst er erwerben muB, um sie im Lebenskampf auf seiner Seite 
zu haben. So entstehen religiése Riten, Gesetze und Formeln, um sich in Einheit 
zu setzen mit diesen unbekannten Machten. Ohne das klare BewuBtsein einer 
solchen lebendigen Einheit und Harmonie ist dem Menschen zumute, als wiirde 
er auf dem Ozean des Seins umhergetrieben wie ein leichtes Stroh. Er hat das 
Bediirfnis, sich verbunden zu fiihlen mit dem Alpha und Omega. Dieses Bediirfnis 
befriedigt jede Religion in einem gewissen Grade, auch reine Zauberei und Magie, 
Damonenkult, Geisterkult. Und es besteht zwischen ihnen und den Erfahrungen 
christlicher Heiligen und Ekstatiker wenigstens eine Einheit der Art. Es handelt 
sich nur um eine Verschiedenheit des intellektuellen und ethi- 
schen Niveaus, umreinere, der Wahrheit naher kommende Vorstellungen und 
Empfindungen von dem unbekannten Jenseits, zu dem wir uns in bewubte 
Beziehung setzen miissen, wenn wir die als zu eng empfundenen Grenzen unseres 
niedrigen, psychischen, organischen Ichs iiberschreiten wollen.“ (I. c., 337.) 

Gegen Schlu& des lehrhaften Teils der Enzyklika zieht der Papst dann 
die letzte, freilich nur als méglich hingestellte Konsequenz aus dem moderni- 
stischen Symbolismus. Es ist der Pantheismus. ,,Auch von ihrer Lehre iiber den 
Symbolismus diirfen sich die Modernisten nichts Besseres versprechen. Denn 
wenn alle Verstandeselemente, wie sie sagen, bloB Symbole Gottes sind, sollte 
dann nicht vielleicht auch der Begriff Gottes oder einer géttlichen Persénlich- 
keit ein Symbol sein? Wenn ja, so darf man wohl an der Persénlichkeit Gottes 
zweifeln, und es steht dem Pantheismus Tiir und Tor offen.“ 

4, Es eriibrigt noch zum Schlusse dieses ersten Teiles, den theologischen 
Symbolismus in das System des Modernismus einzugliedern. Er steht in 
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innigster und notwendiger Beziehung zu zwei anderen modernistischen Vor- 
urteilen, dem Agnostizismus und der Immanenztheologie. 

Der Agnostizismus bedeutet die Verzweiflung des Menschen an den trans- 
zendenten Kraften seines Intellektes. Mit Hilfe des Verstandes gibt es keine 
Méglichkeit, Gott und Géttliches zu erkennen. Der Agnostizismus hat eine 
doppelte Wurzel, eine religiése und eine philosophische. Der neuere religidse 
Agnostizismus kniipft an Luther und dessen Erbsiindenlehre an. Die ratio 
superior, die sich mit den religiés-sittlichen Wahrheiten befaBt, ist nach ihm 
durch die Erbsiinde vollig erstorben und verdorben. Nicht ein Fiinklein der 
geistigen Krafte blieb iibrig. Diese Richtung lebt weiter in der Pseudomystik 
und im Traditionalismus. Die philosophische Ankniipfung des modernen 
Agnostizismus liegt im mittelalterlichen Nominalismus, der unserem Verstande 
die Méglichkeit absprach, Allgemeinbegriffe zu bilden, die Wesenheit und die 
Ursachen der Dinge zu erkennen. Dieser Nominalismus entwickelte sich dann 
zum Empirismus, der nur die Sinneserkenntnis gelten la8t, und zum Idealismus, 
der unseren Ideen den objektiven Erkenntniswert abspricht. Der Agnostizismus 
selbst ist entweder ein reiner Agnostizismus, der jede Aussage iiber Gott und 
Gottliches vermeidet, oder ein gemilderter, der Aussagen iiber Gott zulaBt, 
aber nicht auf Grund verniinftiger Erkenntnis, sondern auf Grund der Offen- 
barung oder einer gefiihlsma8igen Gotteserkenntnis. Zum gemilderten Agnosti- 
zismus gehdrt der Modernismus. Semiagnostizismus oder gemilderten Agnosti- 
zismus nenne ich auch die Anschauung, da8 wir nur die nackte Existenz, aber 
nicht das Wesen Gottes kennen. 

Wie hangt nun der Symbolismus mit dem Agnostizismus zusammen? Aus 
ihm stammen die negativen Bestimmungen iiber den Begriff des Dogmas, 
da8 dogmatische Formeln keinen Wahrheitsgehalt haben. 

Es besteht aber nun trotz der prinzipiellen Unfahigkeit der Vernunft fiir das 
Gottliche die Tatsache der Religion als eines Urphanomens der Menschheit. 
Das hat die neuere vergleichende Religionsgeschichte erst recht ins hellste Licht 
gesetzt. Die sogenannten religionslosen Vélker existieren nicht in Wirklichkeit, 
sondern sie sind Vorurteile der Entwicklungstheoretiker. Wie ist die Tatsache 
der Religion zu erklaren? ,,Fiir den menschlichen Verstand ist durch sie (die 
Modernisten) jeder Weg zu Gott versperrt; dafiir glaubt man einen besseren 
gefunden zu haben durch das religiése Gefiihl und die Aktion.“ (Enz. 83.) Das 
religidse Gefiihl und die Aktion aber gehéren der Immanenztheologie an. 
Man versteht darunter das monistische Vorurteil, daB alle Entwicklungskrafte 
der Welt in die Welt selbst hinein verlegt werden miissen; die Immanenz- 
theologie will von einem transzendenten Gott nichts wissen. Wie das Leben und 
die Geistseele sich aus den der Materie immanenten Kraften entwickelt haben 
sollen, so soll auch nach dieser Theorie die Religion, die Offenbarung, das 
Dogma und die Moral aus den Kraften der Menschenseele hervorgeflossen sein. 
Nicht vom Himmel, sondern von dieser Erde stammt alle religiése Kultur, aber 
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nicht aus den gelahmten Verstandeskraften, sondern aus dem unerschépflichen 
Borne des religidsen Gemiites. Der Mensch wird geboren mit weitausgebreiteten 
Armen nach dem Ideal, nach einem religidsen und sittlichen Ideal. Er sucht 
Geborgenheit gegeniiber der ihn umgebenden und umdrohenden Vernichtung, 
er sucht moralisehen Halt bei seinem ihm angeborenen Streben nach sittlicher 
Vervollkommnung. So wird die Religion, auch die ethische Religion, geboren 
aus dem Menschen selbst. 

Es ist dem Papste nicht entgangen, daB manche Modernisten so reden, als 
ob sie neben dem Menschen noch den transzendenten Gott annahmen, so daB 
die religiése Offenbarung doch schlieBlich von einem vom Menschen wesen- 
haft verschiedenen Gotte stammte. Deshalb scheidet die Enzyklika diese 
Art von Immanenz zu reden von der Verurteilung aus. Sie schreibt (S. 87): 
,, Wir miissen fragen, ob eine solche Immanenz zwischen Gott und dem Menschen 
Scheide oder nicht (deum ab homine distinguat necne). Wenn ja, was ist dann 
fiir ein Unterschied von der katholischen Lehre vorhanden, und mit welchem 
Rechte darf man die Lehre von der d4u8eren Offenbarung verwerfen? Wenn 
nein, so ist der Pantheismus da. Nun will aber die modernistische Immanenz, 
,daB jedes Bewuf8tseinsphanomen (omne conscientiae phaenomenon) vom 
Menschen als Menschen ausgeht’’. In diesem Falle schlie}t man mit Recht, 
daB von géttlicher Offenbarung nur im pantheistischen Sinne die Rede sein 
kann. So ergibt sich also, daB die Symbole oder lehrhaften religidsen Formeln 
weiter nichts sind als aus dem menschlichen Gemiit stammende bildhafte Ver- 
suche, um die dunklen Gefithle, die sich angesichts der Ratsel des Universums 
und angesichts der unbegreiflichen Tiefen des eigenen Ichs erheben, religiés zu 
deuten. Die von religiésen Genien erfundenen Symbole dienen der Nachwelt, 
um in jeder Seele jenes Spiel religiéser Gefiihle zu wecken, wo Anziehung mit 
AbstoBung, Liebe mit Schauer kampft. (Tyrell, 336.) 

Man sage auch nicht, daB doch nach dem Gestandnis der Enzyklika (S. 19) 
die Modernisten auch dem Verstande bei der Gewinnung religiéser Formeln eine 
Rolle zuschreiben, namentlich bei den sogenannten sekundaren Formeln. 
Der Erkenntniswert dieser Formeln wird durch die Verstandestatigkeit nicht 
iiber den eben beschriebenen Symbolwert hinausgehoben. Jede Offenbarung 
erfolgt in Bildern, in allegorischen und poetischen Ausdrucksformen der seelischen 
Erregung. Tyrell nennt dies Stadium der Aussprache das prophetische oder 
symbolische: es sind die primaren Formeln der Enzyklika. Im zweiten Stadium 
der Entwicklung sucht die Theologie die philosophischen Kategorien auf diese 
Bilder anzuwenden: es entstehen sekundare Formeln, von denen die Kirche 
einzelne durch ihre Dogmatisierung gleichsam kanonisiert. Es liegt auf der 
Hand, da& Spekulationen tiber Urformeln, die des objektiven Wahrheitswertes 
bar sind, nicht zu Erkenntnissen fiihren, wenn die Formeln auch in philosophi- 
scher Gewandung einherschreiten. Tyrell brandmarkt das ganze Verfahren als 
verkehrten Theologismus, als Scholastizismus. Es ist grundfalsch nach ihm, 
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_ die Offenbarung als depositum fidei, als eine Summe von wunderbar vermittelten 
theologischen Satzen zu betrachten, die der Obhut und Entwicklung durch die 
Kirche anvertraut seien. (1. c. 258, 285, 331, 389 usw.) Besonders charakte- 
ristisch ist folgende Stelle (I. c. 251): ,,In der Annahme, die der Eingebung ent- 
stammende Bildersprache der Offenbarung sei eine Darstellung der géttlichen 

_Ideen, die sich der Art nach von einer Zusammenfassung menschlicher Denk- 
inhalte in einem philosophischen oder wissenschaftlichen System nicht unter- 
scheidet, und in der Voraussetzung, die Offenbarung sei eine auf wunderbare 
Weise vermittelte wissenschaftliche Erkenntnis, geeignet, die Er- 
gebnisse des theologischen Denkens und Forschens zu ersetzen und zu be- 
richtigen, liegt der Grundirrtum des Theologismus.“ 


|| 

Es ergibt sich fiir uns angesichts des theologischen Symbolismus eine drei- 
fache Aufgabe. Wir miissen zunachst den Symbolismus, insoweit er Haresie 
oder Irrtum ist, zuriickweisen. Wir werden uns vorwiegend der dogmatischen 
Beweismethode bedienen. So wird sich am klarsten zeigen, daB es dem Symbo- 
lismus nicht gelungen ist, den dogmengeschichtlichen Tatsachen.gerecht zu 
werden. Es wird sich zeigen daB der Symbolismus eine Hypothese der modernen 
Philosophie ist, die die Tatsachen der Schrift und Uberlieferung nicht sach- 
gema8 erklart, sondern vergewaltigt. — Dann aber miissen wir uns auf die 
Grenzen unserer religidsen Erkenntnis energisch besinnen, den rechten 
Mittelweg zwischen Agnostizismus oder Symbolismus auf der einen Seite und 
naivem Anthropomorphismus auf der anderen Seite aufsuchen. — Zuletzt wollen 
wir auch das nach den Modernisten dogmenbildende religiése Gefiihl ins 
Auge fassen und uns kurz die Frage vorlegen, welche Bedeutung dem Gefiihl 
zukommt bei der Gewinnung religiéser Erkenntnisse. 

1. Es kann keinem Zweifel unterliegen, da8 die Offenbarung selbst die 
Absicht hat, uns religidse Wahrheiten zu lehren. Das geht daraus hervor, da8 
das Evangelium Jesu eine ganze Reihe von metaphysischen Gedankenkomplexen 
aus dem Alten Testamente tibernimmt; daB Jesus und die Apostel neue Gedanken 
metaphysischer Art hinzufiigen. Aus dem Alten Testament tibernommen ist 
im wesentlichen: der ethische Monotheismus, die Schépfung aus nichts, die 
Erschaffung des Menschen aus Leib und Seele, die Existenz guter und béser 
Geister. Aus der Erlésungslehre die Heilandserwartung, das Endgericht durch 
den Messias mit der Vergeltung nach den Werken, die Auferstehung des Fleisches. 
Von Jesus und den Aposteln ist hinzugefiigt worden eine Reihe von Aussagen 
iiber die Erbsiinde, die Christologie, die Erlésung durch Christi Tod, iiber Gnade 
und Gnadenvermittlung durch Kirche und Sakrament. Die Gotteslehre wurde 
gekront durch trinitarische Aussagen. Es ist unmdglich, selbst die Synoptiker 
so zu verstiimmeln, da8 man aus ihnen jede metaphysische AuBerung hinaus- 
wirft. Selbst wenn man in der Verunechtung so weit ginge, wie Harnack und 
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Loisy getan, dann bleiben doch der Vater in den Himmeln und die Menschenseele 
in ihrem unendlichen Wert als metaphysische GréBen. Die Aussagen tiber diese 
Grofen sind durchaus gedacht als Aussagen iiber religiése Wirklichkeiten. 

Daf das Christentum auch Lehre war, Wahrheiten vermittelte, ergibt 
sich auch, wenn wir den Glaubensbegriff im Neuen Testament ins Auge fassen. 
Es ist richtig, daB das Wort ,,glauben“ im Neuen Testament Sfters mit Vertrauen 
umschrieben werden kann. Aber auch die fiducia ist kein nur subjektives Gefihl, 
sondern ein auf metaphysische Wirklichkeiten begriindetes Vertrauen. Der 
Glaube hat zum Gegenstande Gott und sein Wirken in Natur und Geschichte, 
auch res sperandas, die sich in einer zukiinftigen Welt vollenden. Als besonders 
charakteristisch fiir den Glaubensbegriff zitiere ich nur Rém 10, 9, wo als Heils- 
glaube bezeichnet wird der Glaube an eine von Gott gewirkte wunderbare Tat- 
Sache der Geschichte, die Auferstehung; ebenso das Bekenntnis zu Christus als 
dem Kyrios, d. i. dem Gotte der Christen: Si confitearis in ore tuo Dominum 
Jesum et in corde tuo credideris, quod Deus illum suscitavit a mortuis, salvus 
eris*. Der Glaube wird ferner in Gegensatz gestellt zu einer vollkommenen Er- 
kenntn is Gottes, wie sie uns in der Ewigkeit zuteil wird. Mit Ausdriicken, die 
der Sphare des Erkennens angehoren, wird er bezeichnet als cognoscere ex 
parte, videre per speculum (1 Kor 13, 12). Auch erscheint er als ein Besonderes 
neben der fiducia, in den Stellen, wo die Trilogie Glaube, Hoffnung und Liebe 
aufgestellt wird. 

Der modernistischen Darstellung widerspricht die ganze geschichtliche 
Entwic klung der Kirche. Ich erwahne kurz eine Reihe von Tatsachen, die 
uns zeigen, daB die Kirche ein depositum fidei besaB im Sinne von gottlich 
geoffenbarten Wahrheiten (Hebr 1, 1). Aus dem Neuen Testament kann man 
schon einen Katechismus des Urchristentums zusammenstellen, der inhaltlich 
dem Apostolicum entspricht. Als Tatsachen, die das Vorhandensein eines 
geoffenbarten Depositums erha4rten, kommen in Frage: 1. Die Bildung und Zu- 
sammenstellung von regulae fidei und Glaubenssymbolen, die die wichtigsten 
Glaubenslehren enthielten®. 2. Die Belehrung der Glaubigen iiber den Inhalt des 
Giaubens in Predigt und Katechumenat. 3. Das Bekenntnis des Glaubens bei 
der Taufe und vor dem heidnischen Richter. 4. Die Stellung der Kirche zur 
Haresie, die nach dem Zeugnis der neutestamentlichen Schriften eine schroff 
ablehnende war. 5. Die Entwicklung der Theologie seit den Tagen eines Paulus 
und seit den Apologeten. Wir finden iiberall die Einstellung, da gewisse geoffen- 
barte Wahrheiten gegen Angriffe verteidigt werden. 

2. Der Modernismus will diese Beweise nicht gelten lassen. Er weist auf die 
unzahligen Zeugnisse der Schrift und Uberlieferung hin, nach denen Gott ,,in 


4 Zum Glaubensbegriff im Neuen Testament vgl. Bartmann, Lehrbuch der Dogmatik, 


Freiburg, Bd. I § 10 u. die dort verzeichnete Literatur. 
5 Eine kurze Auswahl bietet Hans Lietzmann, Symbole der alten Kirche. (Kleine 


Texte fiir theol. Vorlesungen u. Ubungen.) Bonn, Nr. 17/18. 
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unzuganglichem Lichte wohnt‘‘ (1.Tim 6, 15), nur ratselhaft und im Spiegel 
erkannt wird (1. Kor 13, 12); daB Gott kein Eigenname zukomme, daB alle 
Gottesnamen. nur aus seinen Wohltaten hergenommene Benennungen seien, 
daB Gott kein Wesen habe, unaussprechlich, unerklarbar sei, da8 man deshalb 
Gott mehr ehre, wenn man itiber ihn schweige, als wenn man iiber ihn rede. 
Kurz, sie stellen alles Material zusammen, das die Theologen fiir gewohnlich 
in den Paragraphen von der Unvollkommenheit unserer Gotteserkenntnis und 
von den negativen Eigenschaften Gottes behandeln. Sie wollen damit beweisen, 
daB die Vater Anhanger der neuplatonischen Anschauung gewesen, da Gott 
absolut unerkennbar sei. Nur die Tatsache, daB er existiere (oc Zorsy), sei 
erkennbar, aber nicht, was er sei (e/g éorev), héchstens noch, was er nicht sei. 
Die Vater seien also Anhanger eines relativen Agnostizismus.- Ihre Formeln 
hatten deshalb nur Annaherungswerte, sie seien schiichterne Versuche, das Un- 
begreifliche zu deuten, von keiner absoluten, sondern nur von relativer Bedeutung, 
Symbole, die den ewig Ungenannten zu entratseln suchten. 

Daraus ergebe sich, daB auch die Lehre vom depositum fidei im symbolischen 
Sinne zu. umgrenzen sei. Gegenstand unseres Glaubens diirften deshalb niemals 
die unvollkommenen Formeln und Satze sein, sondern das hinter ihnen liegende 
Unbegreifliche. An den Formeln hangen hie&e nichts anders, als an der unver- 
meidlichen Unvollkommenheit hangen, sie fiir vollkommen und 4Aquivalent 
erklaren, trotzdem sie es nicht sind. 

Die Vater werden von den Modernisten in einem Sinne ausgebeutet, wie es 
ihre Lehre nicht zula8t®. GewiB, unsere Gotteserkenntnis hat nach den 
Vatern enge Grenzen. Das kommt von der Schwadche unseres Geistes und 
von der unendlichen Vollkommenheit Gottes: er ist unsichtbar, deshalb nur in 
uneigentlichen und von den Kreaturen entliehenen Begriffen erkennbar; er ist zu- 
dem dem Wesen nach transzendent und unbegrenzt. Deshalb ist Gottes innerstes 
Wesen, die vita Dei ad intra, uns unbekannt, doch hat Gott uns in der natiirlichen 
und iibernatiirlichen Offenbarung einen Einblick gewahrt in sein Tun und Sein, 
so da8 wir ihn und sein Wesen von jedem anderen Wesen scharf unterscheiden 
kénnen. Chrysostomus fragt: ,,Ist Gott unbekannt? Keineswegs; ich weiB, 
daB er existiert, ich wei, da® er gut ist, daB er barmherzig ist, da® er weise 
ist“ usw. (Expos. in Ps 143, 2.) Dann wieder: ,,Ich wei8 vieles von Gott, aber 
das Wie weif ich nicht. Ich wei, daf er iiberall ist und iiberall ganz, aber das 
Wie wei ich nicht. Ich wei, daB er ohne Anfang, unerschaffen und ewig ist, 
aber das Wie weif ich nicht. Denn durch keine verniinftige Uberlegung kann 
erkannt werden, wie eine Substanz ist, die weder von sich selbst noch von andern 
das Sein empfangen hat. Ich weif, da8 er den Sohn erzeugt hat, aber das Wie 
kenne ich nicht. Ich wei8, daB der Heilige Geist aus ihm ist, aber das Wie begreife 
ich nicht.‘ (De incomprehens. Dei nat. Homil. I, 3.) 


§ Eine sehr gute Ubersicht iiber die Vaterlehre gibt Le Bachelet in dem Artikel Dieu‘ 
im Dict. de théologie cath. tom. IV, 1023—1151. 


110 


Im einzelnen fat Le Bachelet die Vaterlehre tiber die Tragweite unserer Er- 
kenntnis also zusammen: 

A. Bekannt ist Gottes Existenz. Das ist allgemeine Lehre. Aber hieraus folgt 
schon die Falschheit des Agnostizismus ; auch gegen den relativen Agnostizismus 
erheben sich von hier aus ernste Bedenken. Denn ich kann Gottes Dasein nicht 
beweisen, ohne zugleich auch in etwa sein Wesen zu kennen. In dem Satze: 
»,Gott existiert, ist mindestens eine idea confusa Dei schon mitgegeben. Im 
Anschlu8 an Sap 13, 3f., Rém 1, 20, denken sie dabei an den obersten Kiinstler 
der Welt, der mit iiberweltlicher Macht, Weisheit, Schénheit und GréBe aus- 
gestattet ist. Oder nach Rém 2, 14 denken sie an den Urheber der moralischen 
Ordnung; im Anschlu8 an Apg 14,16; 17, 28 denken sie an den Erhalter und 
Regierer der Welt. 

B. Nicht nur aus den relativen Namen: artifex, dominator, creator usw. 
erkennt man Gottes sempiterna virtus et divinitas (R6m 1, 20), sondern auch 
in den negativenAttributen. Die Vater bedienen sich der Negation in doppelter 
Hinsicht. Sie leugnen von Gott das kreatiirliche Sein: So besonders Cle- 
mens Alex., Gregor. Nyss., Ps.-Dionysius, Augustinus, Joannes Damasc. Dann 
aber stellen sie Gott in direkten Gegensatz zu den Kreaturen. Das wird be- 
sonders wirkungsvoll, wenn sie nach dem Muster von 1 Tim 6, 16 und Rém 
16, 27 exklusive Worte hinzufiigen: qui solus habet immortalitatem; soli sa- 
pienti Deo. So nennen sie Gott allein unverganglich, unsterblich, unverander- 
lich usw. Nach dem Agnostizismus kann der Sinn dieser Worte kein positives 
Ergebnis enthalten. Das ist aber falsch; denn die Vater sagen, daf sie ihn 
auf diese gegensatzliche Weise besser erkennen wie die, die sich riihmen, ihn 
in sich selbst zu kennen: Augustinus, Hieronymus, Joannes Chrys. Das ist 
auch richtig, denn diese negativen Bezeichnungen schlieSen in Wirklichkeit 
Unvollkommenheiten aus; Grenzen von Zeit, Raum, Potenzialitat des Seins. 
Auch muB ja die Kenntnis einer positiven Bestimmung in der Negation einge- 
schlossen sein. Wir kénnen von Gott nicht sagen, da& er unerschaffen sei, 
ohne zu wissen, daB er den Grund seines Seins in sich selbst habe. So wurzeln 
die negativen Aussagen in positiven, aber sie endigen in der Unbegreiflich- 
keit Gottes. 

C. Gott wird nach den Vatern auch erkannt in seinen positiven, absoluten 
Attributen. Das ist die wichtigste, direkt gegen den Agnostizismus gerichtete 
Vaterlehre. Gewi8, man kann das Wesen Gottes auch relativ ausdriicken, in 
Beziehung zu uns: Er ist das Sein unseres Seins, das Leben unseres Lebens. Aber 
die Vater fassen das: ,, Ich bin, der ich bin,“ (Ex 3, 14) und das ,,qui est‘‘ (Sap 13, 1) 
absolut: Gott ist die Fiille des Seins. Er hat das Sein notwendig, ganz, rein, 
von keinem andern, aus sich selbst, also im eigentlichsten und vollsten Sinne. 
AuBerdem nennen die Vater im Anschlu8 an die Schrift noch zwei andere Namen 
als Eigennamen Gottes, die also sein eigentliches Wesen ausdriicken: der Gute 
(Mt 19, 17); der Weise (R6m 16, 27). Aber es ist den Vatern nicht gelungen, 
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eine Norm aufzustellen, um eigentliche und uneigentliche Bezeichnungen Gottes 
streng zu scheiden, um die absoluten und relativen Attribute Gottes genau zu 
umgrenzen. Hier hat uns die Scholastik weiter geférdert in den zwei wichtigen 
Lehren von der distinctio rationis und den perfectiones simplices et mixtae. 

Soviel aber ist klar: Man kann die Vater weder fiir den vollen noch fiir den 
halben Agnostizismus, der nur an der Erkenntnis der Existenz Gottes festhalten 
will, in Anspruch nehmen. Nach ihnen tiberschreitet unsere Erkenntnis weit 
die einfache nackte Tatsache der Existenz Gottes. Wir erkennen Gott auch in 
seiner Natur, das Wort in seinem weiteren Sinne genommen. Wir erkennen soviel 
von Gottes Wesen, da8 wir ihn von jedem anderen Wesen unterscheiden kénnen. 
Wenn sie sagen: Gott liegt jenseits unserer Erkenntnis, dann schlieBen sie bald 
eine totale oder komprehensive, bald eine intuitive Erkenntnis aus, oder eine 
unmittelbare und direkte, die erfolgt per propriam notionem. Unsere Gottes- 
erkenntnis ist nur partial, analog und mittelbar. 

3. Die Frage, ob wir auch an die Glaubenssatze glauben miissen oder, wie 
die Modernisten sagen, nur an das hinter ihnen liegende, durch die Formel 
nur teilweise entschleierte Gottliche’, ist schon von den Scholastikern behandelt 
und richtig beantwortet unter dem Titel: Utrum obiectum fidei sit aliquid 
complexum per modum enuntiabilis? Ob Gegenstand des Glaubens ein 
Urteil (enuntiabile) sei oder nur Gott der absolut Einfache®. Thomas 
sagt: Man mu8 unterscheiden den Gegenstand des Glaubens in sich und im 
Glaubigen. Das, was geglaubt wird, Gott, ist etwas absolut Einfaches. 
Dieser Gegenstand aber ist im Glaubigen als etwas Komplexes, in der 
Form von Urteilen, die aus Subjekt und Pradikat zusammengesetzt sind. Auch die 
dogmatische Formel muB geglaubt werden. Unser Glaubensakt aber bleibt nicht 
stehen bei der Formel, sondern bei der Sache. Denn wir bilden die Urteile nur, um 
durch sie zur Erkenntnis der Dinge zu gelangen, wie in der Wissenschaft so im 
Glauben. 

Es ist deshalb nicht exakt, wenn die Modernisten sagen, man kénne die Satze 
nicht glauben. Satze sind nicht adaequates und letztes Ziel unseres Glaubens, 
sondern nur Mittel, um zur Gotteserkenntnis zu gelangen; solange wir kein 
Schauen Gottes haben, sind sie unerlaBlich notwendige Mittel. Auch in der 


? Enzyklika S. 37, siehe S. 104 dieser Arbeit. 

8 Thomas behandelt die Frage S. Th. 2, 2q.1a.2; 1 Sent. dist. 41; 3 sent. dist. 24a. 1. 
De Verit. q. 1448; a. 12. Vgl. auch S. Th. 1 q. 85 a. 5. In de Verit. handelt es sich fiir Thomas 
um die Lésung der Schwierigkeit, da® der Glaube identisch geblieben, trotzdem die Glaubens- 
sdtze gewachsen. Die Schwierigkeit wurde von manchen so beantwortet, daB Gegenstand 
des Glaubens nicht der Glaubenssatz, sondern die Sache sei (fides non est de enuntiabili sed 
de re). Das weist Thomas zuriick; seine Lisung ist, daB nur die Erkenntnis des Glaubens 
gewachsen, der Glaube, wie er in der Seele ist, nicht aber der Umfang des Objektes, wie er 
auBerhalb der Seele existiert. Der Glaube aber erhalt seine Einheit ex unitate rei. Nimmt 
man den Glauben, wie er in unserer Seele aufgenommen ist, sic plurificatur per diversa enun- 
tiabilia; sed ab hac diversitate non diversificatur fides. 
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Wissenschaft sind ja nicht nur die Dinge Gegenstand des Wissens, sondern auch 
z. B. in der Naturwissenschaft die in Sdtzen formulierten Gesetze. Diese Formein 
sind auch nicht rein subjektiv, reine Symbole, wie der Modernismus will, sondern 
objektiv-subjektiv, d. h. sie enthalten Bestimmungen des Objektes in der fiir 
uns Menschen notwendigen Art des Erkennens, im Urteil. Erst wenn wir Gott 
Schauen, dann haben wir keine Formeln mehr notwendig, dann erkennen wir Gott 
per modum simplicis intelligentiae®. 


Ill. 

Angesichts des modernen Symbolismus, der eine Erkenntnis der géttlichen 
Wirklichkeit leugnet, miissen wir nun zeigen, wie wir zur eigentlichen Erkenntnis 
Gottes gelangen. Die Untersuchung wird zugleich die Grenzen unserer Gottes- 
erkenntnis aufzeigen und auf dieseWeise klarlegen, welches der berechtigte Kern 
des Symbolismus ist. Die objektiven Mittel, um zu Gott zu gelangen, sind die 
Schépfung und die Offenbarung, die subjektiven die rationale Erkenntnis 
und der Glaube. Beziiglich der Schépfung erhebt sich die Schwierigkeit: Deus 
est infinitus, creatura est finita. Wie aber kann man aus dem Endlichen zur Er- 
kenntnis des Unendlichen gelangen? Fiir unsere natiirliche Erkenntnis lautet 
ein fundamentaler Erkenntnisgrundsatz: Quidquid recipitur per modum reci- 
pientis recipitur. Das Problem, das sich daraus ergibt, la8t sich so formulieren: 
Ist es méglich, die subjektiven Elemente oder Fehlerquellen auszuschalten und 
zu einer objektiven Erkenntnis zu gelangen? Was dann die Offenbarung und 
den Glauben angeht, so sind auch sie mit Anthropomorphismen und Anthropo- 
pathismen belastet. Wird es moglich sein, aus ihnen eine wahre Gotteserkenntnis 
zu gewinnen?°? 

1. Die Erkenntnis des Unendlichen. Die Frithscholastik hatte mit 
Anselmus hingewiesen auf den Gottesbegriff, um aus ihm die Existenz des Un- 
endlichen abzuleiten. Aus dem Begriff des summum cogitabile folgerte man 
séine Existenz. Thomas lehnt das ontologische Argument ab wegen des Sprunges 
aus der idealen Ordnung in die reelle, aus der Ordnung des Denkens in die des Da- 
seins. Aus dem Begriff Gottes als des héchsten Wesens folgt nicht, daB Gott 
schon existiert im rerum natura, sed in apprehensione intellectus tantum. 
48. Th. 1 q..2 a. 1 ad 2.) ; 

Auch wies man hin auf die Illuminationstheorie, die an den hl. Augustinus 
ankniipft. Nach dieser Erkenntnistheorie erkennt man aus der Kreatur Gott 
nur als prima causa, aber die Unendlichkeit wird nur erkannt durch die Ein- 
strahlung von den ewigen Ideen her, die ja mit Gottes Wesen identisch sind. 


9 Vgl. Artikel ,,Foi‘‘ im Dict. de théolog. cath., tom. VI. 

10 Wenn: wir hier immer nur von Gotteserkenntnis reden, so geschieht das, weil Gott 
Hauptgegenstand der Theologie ist, objectum principale oder subjectum attribu- 
tionis genannt wird; alle anderen Wahrheiten beziehen sich auf Gott oder gehen aus ihm 
hervor, wie die Attribute sich auf das Wesen, dem sie eigen sind, beziehen oder aus ihm folgen. 


5 THAKG: fay. 
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Thomas v. Aquin verwirft diese Erkenntnis ex rationibus aeternis und stellt 
sich auf den Boden des aristotelischen Empirismus: ,,Das geringe geistige Licht, 
das unserer Natur eigen ist, reicht aus zu unserer geistigen Erkenntnis.“ (C. gent. 
2,77.) Dieses kleine Satzchen bedeutet eine erkenntnistheoretische Revolution : 
Thomas gelangt zur Erkenntnis der Unendlichkeit durch eine sorgfaltige Analyse 
der prima causa. Alles Geschopfliche ist zusammengesetzt aus Akt und Potenz; 
es ist nicht reine Wirklichkeit. Diese Zusammensetzung der Kreatur ergibt sich 
aus ihrer Erschaffung, weil aus dem Nichts und nach dem Nichts (post nihil), 
bleiben sie in der Potenz, in das Nichts zuriickzukehren. Auferdem aber sind 
alle Kreaturen Fragment. Neben der beschrankten Wirklichkeit sind sie in 
Potenz zu weiteren Vollkommenheiten. Die erste Ursache aber darf nicht zu- 
sammengesetzt sein aus Akt und Potenz, sonst ware sie nicht erste Ursache, sie 
bediirfte eines Wesens, das sie zusammengesetzt hatte. Da nun ein regressus 
in infinitum unméglich ist, mu8 sie actus purus sein, ohne jede Potentialitat, 
reinste, unendliche Wirklichkeit. 

2. Der Weg, wie nun aus der Schépfung nahere Bestimmungen fiir das Wesen 
Gottes gewonnen werden kénnen, ergibt sich aus dem Grundsatz, daB alle Voll- 
kommenheiten, die sich in der Wirkung finden, sich auch auf irgendeine Weise 
in der Ursache finden miissen. Es ist der Weg der Kausalitat. Da nun Gott 
absolute Unendlichkeit ist, miissen alle aus den Kreaturen gewonnenen Begriffe, 
ehe sie auf Gott iibertragen werden, von der Unvolikommenheit gereinigt (via 
negationis) und ins Unendliche gesteigert werden (via eminentiae). 

Aber landen wir durch dieses Verfahren nicht beim Agnostizismus oder 
Symbolismus? Wenn ohne die nétigen Kautelen der Schritt aus der Welt zu 
Gott gemacht wird, dann kann man, wie die Geistesgeschichte lehrt, an ver- 
schiedenen Endstationen anlangen. So beim naiven Anthropomorphismus, 
der alle kreatiirlichen Begriffe in Gott verlegt, nur in vergréBertem Mafe in 
Gott finden will: ,,Wir verehren die Unsterblichen, als waren sie Menschen, 
taten im groBen, was der Beste im kleinen tut oder méchte.‘* (Goethe, Das Gott- 
liche.) Hier wird die via negationis et eminentiae nicht oder nicht genug beachtet. 
Eindeutig (univoce) kann man keinen aus den Kreaturen abgeleiteten Begriff 
auf Gott iibertragen. Man kann auch beim Pantheismus anlangen, wenn man 
zwischen kreatirlichem Sein und unendlichem Sein nicht zu scheiden vermag, 
oder beim Agnostizismus. Der Modernismus z. B. leugnet jede Erkenntnis 
des Unendlichen aus den Bestimmungen und Vollkommenheiten der Geschdpfe. 
Nur aequivoce lallen wir von Gott, wir gebrauchen kreatiirliche Namen und Be- 
griffe von Gott; Gott aber ist der ganz Andere. 

Zwischen diesen Gegensatzen sucht die katholische Theologie den richtigen 
Mittelweg durch ihre Lehre von der analogen Gotteserkenntnis", Man 


1) Es kann hier nicht die ganze Lehre von der Analogie vorgetragen werden. Vgl. die 
Lehrbiicher der Metaphysik, auBerdem R. Garigon-Lagrange, O. Pr., Dieu, son Existence et 
sa Nature, Paris 1920, 199 ff. — A. Biard, De l’Analogie en Theodicée, Grenoble 1909. —. 
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iibersetzt analog gewohnlich mit 4hnlich und sagt: Wir erkennen Gott aus den 
Geschépfen, weil die Geschépfe Gott ahnlich sind, nach Gottes Bilde erschaffen 
sind. ,,Da alle Vollkommenheiten von Gott als dem obersten Gipfel des Seins 
herabsteigen, so kann der Mensch, von den untersten Seinsstufen beginnend, 
stufenweise zur Gotteserkenntnis voranschreiten.“ (C. gent. 4, 1.) Der Begriff 
der Ahnlichkeit zwischen dem Endlichen und Unendlichen ist freilich firs erste 
noch sehr dunkel. Auch Thomas driickt sich oft sehr unbestimmt aus: Creaturae 
ad Deum est aliqua similitudo (de verit. q. 2 a. 11); aliqua Dei similitudo, 
quae deducitur a Deo sicut ab exemplari. (S. Th.1q.13a.1.) Jede Ahnlichkeit 
beruht auf der Teilnahme an der Form der causa agens. Die causa agens kann nun 
die spezifische oder Wesensform mitteilen, wie es geschieht, wenn ein Mensch 
einen Menschen erzeugt; sie kann auch nur die generische Form mitteilen wie 
die Sonne bei ihrem ZeugungseinfluB auf die Lebewesen. Sie nehmen nur Sonnen- 
krafte auf, werden aber der Sonne nicht wesenhaft ahnlich, sondern nur gattungs- 
maBig (secundum similitudinem generis). Noch geringer ist die Ahnlichkeit 
oder die Teilnahme an der Form, wenn sie nur mitgeteilt wird secundum ali- 
qualem analogiam, insofern das Seiy mitgeteilt wird. Et hoc modo illa, quae 
sunt a Deo, assimilantur ei, in quantum sunt entia, ut primo et universali prin- 
cipio totius esse. (S. Th. 1 q. 4 a. 3.) 

Durch solche Betrachtungen scheint sich der Ahnlichkeitsbegriff allmahlich 
ganz zu verfliichtigen. Halt man fest, daB bei der Ahnlichkeit eine gemeinsame 
Form, sei es eine wesentliche oder nur eine beilaufige (etwa gleiche Qualitaten), 
vorhanden sein miisse, dann verfallen wir dem Agnostizismus. Denn das idem 
in diversis ist bei dem Unendlichen und Endlichen nicht anzutreffen. In dem 
Menschen ist das Wissen z. B. nach Art einer zufalligen Eigenschaft, bald nur 
potenziell, bald in Tatigkeit. Gottes Wissen aber ist sein Wesen, ein ewiger 
reiner Akt. Deshalb mu der Ahnlichkeitsbegriff vertieft und korrigiert werden. 
Analogie in der Gotteslehre ist Ahnlichkeit auf Grund der Kausalitat. 
Man nennt die Speise gesund, wenn sie das Lebewesen gesund macht oder erhilt, 
also auf Grund einer kausalen Beziehung. GewiB ist die Ahnlichkeit im Sinne 
des idem in diversis zwischen Speise und Lebewesen gréfer als zwischen 
Gott und Mensch. Denn beide, Speise und Lebewesen, sind geschaffene Sub- 
stanzen kérperlicher Art. Aber die Analogie im Sinne der kausalen Abhangig~ 
keit ist bei dem Gott-Mensch-Verhaltnis viel tiefer und gréBer. Denn die Speise 
verursacht nur das Gesundsein, also eine akzidentelle Bestimmung, und auch das 
nicht als einzige, sondern nur als Teilursache. Gott aber kausiert den ganzen 
Menschen, sein Sein und seine Tatigkeit. Was immer die ratio entis im Menschen 
hat, ist von Gott als der ersten Ursache erschaffen, wird erhalten und in Tatig- 


Chollet, ,,Analogie“ in Dict. théol. de cath. t. l — Das K. L. hat keinen Artikel iiber Ana-~ 
logie, das K. H. L. nur eine ganz kurze Darstellung. — Thomas, S. Th. 1g. 4a. 3; 1 sent. d. 
48q.1a.1; 2sent. d. 16,q. 1a. 1; c. gent. 1, 29; de verit. g. 2a.11; de pot. q. 7a. 7; de 
div. nom. c. 9. lect. 3. 
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keit gesetzt: So ergibt sich eine Abhangigkeit bis in die Wurzeln'des Seins. Nun 
aber mu8 die Ursache in ihrer Weise das besitzen, was die Wirkung enthalt. So 
ist in der ontologischen Ordnung die Voilkommenheit des Seins in Gott, Gott 
ist das primum analogatum,wahrend die Geschépfe vermitteltes. Sein be- 
sitzen.. In der Ordnung der Erkenntnis aber sind unsere von den kreatirlichen 
Dingen abgezogenen Begriffe das erste. Wenn auch die Ursache unendlich und 
die Wirkung winzig klein ist, es bleibt die im Kausalgesetz eingeschlossene pro- 
portionale Ahnlichkeit bestehen.. Gott mu8 in irgendeiner Weise das besitzen,. 
was er gewirkt hat. Deshalb kann man mit Hilfe der aus den Kreaturen gewonne- 

nen Begriffe zur Gotteserkenntnis gelangen. Man mu8 nur die von den Krea- 

turen abgezogenen Begriffe von aller Unvollkommenheit reinigen und zur Un- 
endlichkeit steigern. Das ist keine subjektive Zutat, sondern ein Verfahren, 

das begriindet ist in der durch Analyse der causa prima gewonnenen Erkenntnis, 

da8 Gott actus purus sein muB. 

Die scholastische Theologie hat jene Vollkommenheiten festgestellt, deren 
Begriff reine Vollkommenheit ausdriickt (perfectiones purae oder simplices). 
Es sind die Attribute Sein, Einheit, Wahrheit, Gite, Denken, Wollen, Wirken 
usw. Ihr metaphysisches Wesen, ihr formeller Begriff findet sich auch in Gott, 
wenn auch in unendlicher Vollkommenheit. Die perfectiones mixtae bediirfen 
auBer einer Steigerung auch noch einer Lauterung. Es ist deshalb falsch, wenn 
man behaupten wollte, Gott ist gut heiBt nur:. Gott ist nicht bése (also rein 
negative Bestimmung). Es hei8t auch nicht nur: Gott ist die Ursache der ge- 
schoépflichen Giite. Wollte man diesen Satzen eine rein kausale oder rein negative 
Bedeutung geben, dann diirfte man auch sagen: Gott ist ein Kérper, denn er hat 
auch die Korper erschaffen (kausaler Sinn); er ist nicht reine Potenz, wie die 
materia prima (negativer Sinn). .Es hei8t vielmehr, da8 Gott in seiner Weise, 
d.h.unbegrenzt, das besitzen mu8, was man bei den Geschopfen Gite nennt, weil er 
den Geschipfen die Giite gegeben hat. Thomas nennt diese Analogie analogia 
proportionalitatis, d. h. Ahnlichkeit auf Grund einer ee (de 
verit. q. 2. a. 11). 

3. Eine subjektive Grenze unserer Gotteserkenntnis beruhti inder Naturu unse- 
res Erkennens. Wir erkennen immer mit subjektivem Einschlag (per modum 
recipientis). Unsere Begriffe als unsere inneren Lebensakte entsprechen nicht 
genau der Natur und Beschaffenheit des Gegenstandes. So erkennen wir das 
Individuell-kérperliche in immateriellen Allgemeinbegriffen, das Einfache in 
zusammengesetzten Urteilen. Ein tibertriebener Realismus hatte gelehrt, daB 
jedem Begriffe unseres Geistes auch im Objekt eine wirkliche Scheidung (di- 
stinctio realis) entsprache. Soviel Begriffe, soviel voneinander getrennte Objekte 
der Wirklichkeit. Da nun Gott ohne jede Zusammensetzung sein mu8, hatte ein 
Teil der arabischen Philosophen sich dem Agnostizismus ergeben. Denn sie sag- 
ten, unsere Urteile mit ihrer Zusammensetzung aus Subjekt und Pradikat 
konnten das absolut einfache géttliche Wesen in keiner Weise fassen. An- 
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gesichts dieser Formen des Agnostizismus brauchte die Theologie nur zuriick- 
zugreifen auf die schon von den Kappadoziern ausgebildete distinctio rationis. 
Unser Verstand trennt infolge seiner Natur, was in der Sache eins ist, also in 
Gott Wesen und Eigenschaften, die einzelnen Eigenschaften, wie Weishceit, 
Macht, Giite, voneinander, trotzdem Gott absolut einfach ist. Wenn man sich 
dieser Art unseres Erkennens bewuBt bleibt, dann ist unsere Gotteserkenntnis 
nicht falsch, sondern nur unvollkommen. Denn das, was wif erkennen, findet 
sich in Gott, nur die Erkenntnisweise ist eine subjektive. 

Der hl. Thomas macht sich selbst die Einwendung: Jeder Intellekt, det eine 
Sache anders sieht, als sie in Wirklichkeit ist, ist falsch. Also haben wir keine 
wahre Gotteserkenntnis. Er sagt zur Antwort, da8 nur der falsch urteilt, der die 
subjektiven Zutaten nicht ausscheidet, sondern auf das Objekt iibertragt. Wir 
erkennen zwar in Gott Leben, Weisheit, Wissen, Wollen usw. nach Art unseres 
Intellektes composite. Wir sagen aber nicht, daB Gott zusammengesetzt ist. 
So besitzen wir also ein fragmentarisches Wissen, wir urteilen und. schlieBen, 
abstrahieren und komponieren, wir fassen in zusammengesetzten Tatigkeiten 
unseres. Geistes auf, was in Gott eins ist. Wenn wir behaupteten, da& Gott 
zusammengesetzt ware, dann erst ware unsere Erkenntnis falsch. In Gott ist 
alles, was wir von ihm aussagen. Die unendliche Fiille seines Seins wird von uns 
nur fragmentarisch, in Einzelheiten, nicht in ihrer Ganzheit erfaBt. 

Zusammenfassend kénnen wir also sagen: Unsere Gotteserkenntnis ist un- 
vollkommen, aber nicht falsch oder agnostisch. Sie wiirde voilkommener sein, 
wenn wir i. vollkommenere Erkenntnisbilder hatten. Jetzt haben wir nur aus 
der Schépfung gewonnene analoge Begriffe. In der Schépfung aber ist Gottes 
unendliche Vollkommenheit nicht ganz ausgegossen; 2. wenn wir Gottes Wesen 
intuitiv schauen kénnten, wahrend wir jetzt nur im Spiegel der Geschépfe Gott 
erkennen; 3. wenn unsere Erkenntniskrafte gestarkt wiirden durch iibernatiir- 
liche Erleuchtung. Die letzte Moglichkeit ist wirklich eingetreten durch die Mit- 
teilung einer tibernatiirlichen Offenbarung und durch EingieBung des Glaubens- 
lichtes. Erhalten wir nun durch die Offenbarung cae Begriffe (conceptus 
proprii) von Gott? 

3. Gegen die Lehren der Offenbarung macht der Modlerhienius geltend: ,,Die 
Dogmen, welche die Kirche als geoffenbart hinstellt, sind nicht vom Himmel 
gefallene Wahrheiten.‘“‘ (Decr. Lament. prop. 22.) Er weist damit hin auf das 
irdische Kleid, das alle Offenbarungswahrheiten tragen: die Worte und Begriffe, 
in denen sich die géttliche Wahrheit ausspricht, sind menschliche. Der Modernis- 
mus schlieBt daraus zunachst, daB die Offenbarungswahrheiten nicht géttlicher 
Herkunft, sondern aus dem menschlichen Gemiite geboren seien; dann folgert 
er, daB sie keinen Erkenntniswert hatten. 

Um den Offenbarungs- und Wahrheitscharakter der Heiligen Schrift sicher- 
zustellen, lehrte man in der Augustinusschule, da die Propheten bei ihren Offen- 
barungen das Wesen Gottes geschaut hatten, nicht so, wie es Objekt der seligen 
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Anschauung ist, sondern insofern in ihm alle Wesenheiten und alle Weltentwick- 
lung vorgebildet ist. Sie nannten diese Seite des géttlichen Wesens (in qua omnes 
rerum rationes relucent) das speculum aeternitatis®. Thomas weist diese An- 
schauung zuriick, und zwar mit Recht. Auch bei der prophetischen Erleuchtung 
beginnt unsere intellektuelle Erkenntnis im Sinnlichen. Es sind phantasmata 
a sensu accepta secundum ordinem naturae oder phantasmata divinitus in 
imaginatione formata (1q. 12a. 13), auf denen die Begriffe der Offenbarung 
aufgebaut sind. Gott hat in den Propheten 6fters Phantasmen erregt, 
welche das Géttliche besser ausdriicken als die auf dem Wege iiber die Sinne 
gewonnenen. Er hat auch den Intellekt gnadenvoll gestarkt bei der Begriffs- 
bildung. . Aber die Begriffe der Offenbarung sind keine aus der Anschauung 
des géttlichen Wesens gewonnenen Begriffe. Auch durch die Offenbarung 
der Gnade erkennen wir in diesem Leben nicht, was Gott ist, d.h. sein 
innerstes Wesen. Doch erkennen wir viel zahlreichere Wirkungen seines 
Wesens. Auch sind uns Wahrheiten offenbart, die wir mit der natiirlichen 
Vernunft nicht erkannt hatten. Aber das alles ist in die Sprache der Menschen 
iibersetzt. Das Alphabet der géttlichen Offenbarung sind unsere menschlichen 
Begriffe2. 

Es ist aber unrecht, aus diesem Befunde zu folgern, daB keine iibernatiirliche 
Offenbarung vorliegt, sondern nur menschliche Phantasmen als Ausdruck 
religidser Gefiihle. Gewi8, vom Himmel gefallen sind nicht die Worte, Gott hat 
keine neue Sprache offenbart; sie war vorhanden. Auch die einfachen Begriffe 
sind nicht offenbart. Ohne vorhandene Begriffe konnen wir ja iiberhaupt keine 
Mitteilung aufnehmen. Es ist auch richtig, daB die Offenbarung oft nur darin 
bestand, da& schon bekanntes Wissen imi Lichte Gottes als unfehlbar garantiert 
wurde. Das geschah in allen Fallen, wo die heiligen Schriftsteller Quellen be- 
nutzt haben. Aber viele Satze oder auch zusammengesetzte Begriffe, wie die 
Geheimnisse unserer Religion, verdanken wir géttlicher Offenbarung. Es ist 
kein Grund, das zu leugnen, weil die einzelnen Begriffe des Satzes schon bekannt 
waren. Wie aus den Buchstaben des Alphabetes alle Worte der Sprache gebildet 
sind, so hat sich Gott der menschlichen Begriffe bedient, um durch ihre Zusam- 
menordnung im Geiste des Offenbarungstragers uns seine Geheinmisse zu offen- 
baren. Auch Jesus Christus, der uns geoffenbart hat, was er im SchoBe des Vaters. 
also in der Anschauung des géttlichen Wesens gesehen, benutzt das Alphabet der 
menschlichen Begriffe, um uns die Offenbarung zu vermitteln. 

Gott bedient sich bei der Offenbarung unserer Begriffe. Daraus folgt dann 
wieder, daB unsere Erkenntnis Gottes unvollkommen ist, relativ im Sinne der 
Unvollkommenheit, aber nicht relativ im Sinne der falsitas positiva oder des 
Symbolismus, der ja iiberhaupt keine 4uBere Offenbarung zula&t, also keine 


12 Thomas spricht von diesen Dingen S. Th. 2, 2 q. VW3a. 1 u.a.2; de verit. q. 12 a.6 
u.a. 7. — S. Th. 1 q. 12:a. 13. : 
13 Lud. Billot, De immutabilitate traditionis. Romae 1907. 
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Mitteilungen Gottes an uns, sondern der alles nur als Einkleidung innerer, aus 
den Tiefen des Gemiites aufsteigender Gefiihle betrachtet. In diesem monisti-' 
Schen Sinne ist seine Immanenzlehre verurteilt. Diese monistische Immanenz-' 
theologie, nach der der Mensch wie eine Spinne alles aus sich herausspinnt, was 
wir in der Religion besitzen, ist auch letzter Grund, weshalb der Modernismus’ 
das depositum fidei und seinen Wahrheitscharakter leugnen mu8. 


IV. 


Der Modernismus macht das Gefiihlsleben und die Erfahrungen der 
emotionalen Sphare zum Quell und Ausgangspunkt aller Religion. Auch die. 
Dogmen sind nur Reste verkleideter Gefiihle, Symbole. Wir haben dem Moder- 
nismus gegeniiber ihren Wahrheitsgehalt herausgestellt. Zum Schlusse 
fragt es sich noch, ob denn nach der Lehre der Kirche das Gefiihl bei der Gottes- 
erkenntnis auszuscheiden habe; die Kirche wiirde ihre ganze Vergangenheit. 
verleugnen, wenn sie das lehren wollte. Ich erinnere nur an dasin tausend Abwand- 
lungen wiederholte Wort Tertullians von dem testimonium animae naturaliter 
christianae. Von dem Vatikanum (Denz. 12, 1812) verworfen ist nicht die innere 
Erfahrung als Motiv des Glaubens, sondern die Behauptung, da8 einzig und 
allein durch innere Erfahrung und private Inspiration die Menschen zum Glauben: 
kamen, janochnicht einmaldas; denniiber die quaestio factiist nichts definiert,. 
sondern nur tiber die quaestio juris, da8 innere Erfahrung und private Gnaden- 
einfliisse das einzige Mittel seien, um zum Glauben bewegt zu werden". 
Auch die Enzyklika verwirft die auf dem religidsen Gefiihl beruhende Erfahrung 
nicht schlechthin. Sie mahnt vielmehr zur Vorsicht, verweist auf die aszetische 
Literatur mit ihrer solideren Doktrin und scharferen Beobachtung und schlieBt. 
damit, da8 sie die Gefiihle der Leitung der Vernunft unterwerfen heiSt!5, Also 
nicht das ist verworfen, da& der Modernismus im Gefithl einen Weg zu Gott finden 
will, sondern daB er im Gefiihl den einzigen Weg zu Gott findet, und jeden ver- 
niinftigen Weg ausschlieSt. Verworfen ist dann auch die Konstruktion, da das 
religidse Gefiihl der Menschen alle religidsen Vorstellungen aus sich geboren habe. 
Dadurch wird alle religidse Wahrheit in subjektive Nebel aufgelést. Alles ist, 
so veranderlich wie die Gefiihle der Menschen. 

Wenn deshalb die katholischen Theologen und die Modernisten von der religi- 
ésen Erfahrung reden und in ihr einen Weg zu Gott finden, dann ist ein inner- 
lich uniiberbriickbarer Gegensatz zwischen den beiderseitigen Begriffen der 
religidsen Erfahrung. Die religiése Erfahrung im katholischen Sinne setzt als 
bewiesen voraus die Existenz Gottes und die Tatsache der Offenbarung. Sie 
besteht darin, da8 der Mensch von diesem Gotte Einwirkungen erhalt in Gnaden- 


14 Si quis dixerit..'s 01a interna cuiusque experientia aut inspiratione privata homines 
ad fidem moveri debere, a.s. 

15 Hominum autem pars maxima hoc firmiter tenet tenebitque semper, sensu solum 
et experientia, nullo mentis ductu atque lumine ad Dei notitiam pertingi nunquam posse (84). 
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erlebnissen, wie Reue, Siindenvergebung, Trost, Visionen, Gesichten usw., die 
erfahrbar sind, die als Gottes Tat im Menschen erweisbar sind. Der Modernis- 
mus macht dieselben seelischen Erlebnisse zum Gegenstand seiner Theologie. 
Er deutet die Phanomene aber im Sinne seiner Immanenzphilosophie, nicht als 
von auBen, d.h. von dem iiberweltlichen Gott in die Seele eintretende Wirkungen, 
sondern als aus dem dunklen pantheistischen Urgrund der Seele aufsteigende 
Regungen. Aber es ist ein térichtes Beginnen, den ganzen Komplex religiéser 
Wahrheiten, auch das Dasein Gottes und die geschichtliche Tatsache der Offen- 
barung herzuleiten aus dem Blick nach innen, aus unserer Unruhe und Bediirf- 
tigkeit, aus unserer Sehnsucht und unseren Trostgefiihlen. Gibt es denn keine 
Illusionen im Gefiihlsleben? Die Gefiithle zeigen uns noch nicht die Wirklichkeit 
der religiésen Welt. Schon das Vaticanum hat uns gelehrt, daB eine Offen- 
barung Gottes notwendig gewesen, um zur Erkenntnis géttlicher Geheimnisse 
zu gelangen. Es spinnt den Bau der Geheimnisse nicht aus der Gefiihlsseite der 
Menschen heraus, sondern leitet inn her von einer tibernatiirlichen Offen- 
barung. 


Die Verirrungen der Modernisten haben nun dazu gefithrt, daB die neuere 
katholische Theologie in intensiven religionspsychologischen und religions- 
philosophischen Untersuchungen den Einflu8 des Wollens und Wertens auf die 
religidse Erkenntnis eindringend untersucht. Die Diskussion ist noch in vollem 
Flu8. Soviel scheint mir aber bis heute schon gesichert zu sein’*: 

1. Wir sind wieder aufmerksam geworden auf die sogenannte vorwissenschaft- 
liche Gotteserkenntnis. Bisheran tobte der Kampf zwischen den beiden Gegen- 
polen: kritische, gegen jeden Einwand sichergestellte Gottesbeweise oder Gottes- 
gefiihl. Da nun der gré&te Teil der Menschheit nicht in der Lage ist, einen streng 
philosophisch-kritischen Gottesbeweis zu fithren!’, so verfiel man auf die Ge- 
fiihIsreligion. Heute stellt man ganz klar ein drittes Glied in die erste Reihe: 
die vorwissenschaftliche Gotteserkenntnis. Es ist die spontan sich aufdrangende 
Oberzeugung von der prima causa. Durch Analyse dieser im GesamtbewuBt- 
sein der Menschheit lebendigen Gotteserkenntnis gelangt die Wissenschaft auf 
beschwerlichem Wege zur vollkommenen Gotteserkenntnis. Diese ersten spon- 
tanen Gottesgedanken sind stets in starke Gefithlsmassen eingebettet, beruhen 
aber auf solidem Fundament und sollen in den wissenschaftlichen Beweisen nur 
erklart werden, nicht verworfen werden. 


18 Vgl. hes. Erich Przywara, S. J., Religionsbegriindung. Max Scheler-J. H. Newman, 
Freiburg 1923, und die dort verzeichnete Literatur. 

1” Thomas (c. gent 1. 1, 4) behandelt die Schwierigkeiten der rationalen Theologie: Unge- 
heuer viele Vorkenntnisse sind erforderlich; zu solchen Vorarbeiten kénnen sich die meisten 
nicht entschlieBen ; es fehit an Zeit, Flei8, Talent. Hatten wir nicht die Offenbarung ,,pau- 
cis hominibus Dei cognitio inesset. A fructu enim studiosae inquisitionis, qui est veritatis 
inventio, plurimi impediuntur tribus de causis.“ 
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Ein weiterer Vorteil dieser Untersuchungen war, daf die Aufmerksamkeit der 
Theologen mit aller Energie auf die Tatsache hingelenkt wurde, daf die rationale 
Gotteserkenntnis eine moralische Einstellung des Menschen verlangt. Wer Gott 
gegeniibertritt mit der Miene des Hochmuts, um ihm gleichsam seine Legitimation 
abzuverlangen, der wird ihn nie finden. Demut und Sehnsucht ist die Seelen- 
haltung, die befahigt, mit dem Unendlichen in seelische Berithrung zu kommen?®. 
Auch der rein dispositive Charakter der ganzen rationalen Glaubensbegriin- 
dung fiir die Erzeugung des Glaubensaktes wird heute wieder mehr ins Licht 
gestellt und seine mystische (géttliche) und voluntaristische Seite untersucht. 

3. Als drittes Resultat dieser Bestrebungen erkenne ich die eifrige wissen- 
schaftliche Beschaftigung mit der Mystik. Die wissenschaftliche Dogmatik 
hatte den Zusammenhang mit der theologia experimentalis, der Aszese und 
Mystik, vielfach verloren; sie hatte auch vielfach vergessen, daB auch sie der 
Frommigkeit, dem religidsen Leben zu dienen hat. Nun fangt sie an, die religiésen 
Gotteserfahrungen neu zu untersuchen und die Grundlagen jeder religidsen Er- 
fahrung zu erforschen. Woher die Befahigung der Seele zur Gotteserfahrung? 
Woher die Gottessehnsucht der ganzen Seele, auch der affektiven Seele? Sie 
kommt aus der angeborenen Gottahnlichkeit der Seele: Fecisti nos ad te! 
Namentlich im Gewissen liegt der Berithrungspunkt Gottes mit dem Menschen. 
Wenn Siindenschuld den Menschen driickt, dann findet er keine Ruhe, ,,quo- 
niam et ibi Deus non est.“* Ist aber Gott im Gewissen, dann ist dort pax plena 
et perfecta. Augustin fiihrt diese Gedanken ergreifend aus. 

Von seiten Gottes wird die religidseErfahrung erméglicht durch die dauernde 
Einwirkung Gottes auf die Seele; die immanente Gegenwart Gottes offenbart 
sich ja nicht nur in Erleuchtungen, sondern auch in Einwirkungen auf die 
emotionale Sphdre. Jeder ontologischen Einwirkung Gottes mu8 auch eine 
psychische Reaktion entsprechen, wenn es uns auch nicht vergénnt ist, hier 
Natiirliches und Obernatiirliches immer zu scheiden. Nur wenn man mit Luther 
eine volle Passivitat des Menschen fiir das Religiés-Sittliche annimmt, kann man 
mit absoluter Sicherheit jede gute Regung auf Gott zuriickfithren. Auferdem 
sah die Augustinusschule in der Gabe der Weisheit die tibernatirliche habituelle 
Anlage fiir die erfahrungsm4Bige Gotteserkenntnis. Bonaventura (3. sent. 
d. 35 q. 1): Et sic (im eigentlichsten Sinne) sapientiam nominat cognitionem 
Dei experimentalem; et hoc modo est unum de septem donis Spiritus sancti, 
cuius actus consistit in degustando divinam suavitatem. Ihr Akt beginnt 
mit einer Erkenntnis und endigt im Gemiite. Das Erkennen ist nur vorausgehend 
und dispositiv, wahrend die Gemtitsbewegung actus praecipuus,actus complens 
ist!*, Zum Beweise fiir diese Deutung fihrt er u. a. an: die Nominaldefinition 


18 Karl Adam, Glaube und Glaubenswissenschaft imKatholizismus*, Rottenburg 1923, 58 ff. 

19 Bonav.: In cognitione inchoatur et in affectione consummatur. Anders Thomas (2. 
2 q. 45 a. 2): Sapientia, quae est donum Spiritus sancti causam quidem habet in volun- 
tate, scilicet caritatem, sed esse ntiam habet in intellectu. 
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sapientia von sapere (schmecken); ferner Gregor M., der ihren: Akt im reficere 
sieht; Dion. Areop., der von ihr sagt, daB sie stulta et amens sei, also dem Akte 
nach Affekt, nicht Vernunfttatigkeit. Ihr Affekt ist die Erfahrung gottlicher 
SiiBigkeit, die sich bei heiligen und kontemplativen Mannern bis zur Ekstase 
steigert. . : eee 

_- Indem Bonaventura die affektive mit der rationalen Gotteserkenntnis ver- 
gleicht, schlieSt er: Optimus enim modus cognoscendi Deum est per experimen- 
tum dulcedinis; multo etiam excellentior et nobilior et delecta- 
des Heiligen Geistes in der Seele héher und edler und :ergétzlicher als das ver- 
standesmafige Gottsuchen. Aber in dieser verstandesmaBigen Berithrung mit 
Gott ruhen die Fundamente, die die Religion vor unserem Verstaride und unse- 
rem Gewissen rechtfertigen. Wer sie wegreift, verfallt dem Agnostiszimus, der 
Immanenz und dem aus ihnen sich ergebenden theologischen Symbolismus. — 
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_Synoptische Studien zur Bergpredigt. 


Von Professor Dr. H. J. Vogels, Bonn. 


Dé Frage, wie das einzigartige Ma8 von Obereinstimmung und Abweichung 
unter den drei alteren Evangelien zu erklaren ist, stammt bekanntlich nicht 
von gestern, sondern ist ein Problem, das bereits die Alten — es geniigt an 
Eusebius’ Kanones und an Augustins Schrift De consensu evangelistarum zu 
erinnern — als solches empfanden, das aber in seiner ganzen Bedeutung erst 
vor einem starken Jahrhundert erkannt worden ist. Uberschaut man in groBem 
Zug die Geschichte der Forschung, so kénnte man sich angesichts der Tatsache, 
wie viele von den feinsten Képfen sich mit der Lésung dieses Ratsels abgemiiht 
haben, versucht fithlen zu denken, da8 es Zeitverschwendung sei, synoptische 
Studien zu treiben ; sieht man aber naher zu, so wird deutlich, daB die geleistete 
Arbeit durchaus nicht umsonst war, mdgen wir auch von einer Lésung, welche 
die Tatsachen restlos erklart, noch weit entfernt sein. Und wer auf der einen 
Seite sich klar gemacht hat, wie die synoptische Frage doch das Grundproblem 
fiir die Leben-Jesu-Forschung darstellt, und auf der anderen Seite glaubt, daB 
das alte Labor omnia vincit improbus auch hier gelten muB, der wird sich gerade 
zu diesem Problem immer wieder von neuem hingezogen fithlen und, je weniger 
die Frage ihr Geheimnis sich entlocken lassen will, um so ernster mit ihr ringen, 
es ihr zu entreiBen. 

Synoptische Studien haben den grofen Vorzug, daB sie mit verhaltnismaBig 
einfachen Mitteln zu machen sind. Man bedarf dazu nicht vieler gelehrter Biicher. 
Ein brauchbarer Text der griechischen Evangelien, am bequemsten in der wert- 
vollen Gegeniiberstellung der Einzelberichte, wie etwa A. Huck’s oder W. Lar- 
feld’s Synopsen? ihn bieten, ist alles. Hat man dabei noch eine griechische Kon- 
kordanz der Worter des Neuen Testamentes’, und etwa das englische Buch von 
J. C. Hawkins, Horae synopticae?, Oxford 1909, so ist das wichtigste Arbeits- 
gerat schon genannt. Daneben bedarf es freilich eines durch lange Erfahrung 
geschulten Auges und einer behutsamen Hand, um die Nahte im Gewebe richtig 
zu schauen und den Text nicht roh zu zerstiickeln. Aber hat man sich einmal 
in diese Arbeit etwas eingefiihlt, so wird es nicht manches Feld auf dem weiten 
Gebiet der neutestamentlichen Forschung geben, das so viel Ausbeute verspricht 
wie dieses; und dazu hat sie den Reiz, uns in die Werkstatt des Evangelisten 
schauen zu lassen. Sobald ja fiir ihn eine Vorlage nachgewiesen ist, tritt das 
MaB von Selbstandigkeit heraus, womit er ihr gegeniibersteht, werden auch 
die Motive sichtbar, die ihn veranlaBten, hier auszulassen, dort hinzuzuftigen, 
dort abzuandern. Ein uraltes Buch beginnt fiir uns lebendig zu werden, indem 


1 A. Huck, Synopse der drei ersten Evangelien®, Tiibingen 1922; W. Larfeld, Griechisch- 
deutsche Synopse der vier neutest. Evangelien, Tiibingen 1911. 
2 C. H. Bruder, Concordantiae omnium vocum Novi Testamenti Graeci®, Gottingen 1904. 
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wir in seine Entstehungsgeschichte blicken und die Krafte beobachten, die 
hier am Werke sind. Fiir Lk liegt die Sache klarer als fiir die beiden anderen 
Synoptiker. Wie man heute allgemein anerkennt, hat er das Mk-Evangelium 
in weitgehendem Mafe fiir seine Darstellung herangezogen, man darf fast sagen, 
seinem Evangelium einverleibt. Sehr umstritten aber bleibt sein Verhaltnis zu 
Mt. Hat Mt den Lk, hat Lk den Mt benutzt, oder schépfen beide aus gemein- 
samer Quelle? Und ist eine gegenseitige Benutzung ausgeschlossen, so liegt 
wieder die doppelte Méglichkeit vor, daB ihnen entweder aus schriftlicher oder 
miindlicher Uberlieferung die gleichen Stoffe zugeflossen sind. Diese Fragen 
werden noch ganz verschieden beantwortet, und nur eine griindliche, die Einzel- 
heiten und das Gesamtbild gleichzeitig stets im Auge haltende Arbeit, die sich 
nicht der Tauschung hingibt, sofort sichere Ergebnisse zu gewinnen, sondern 
unausgesetzt bereit bleibt, das anscheinende Ergebnis immer wieder von neuem 
an der Hand der Tatsachen zu revidieren, wird uns hier vorwarts bringen. Wir 
werden an vielen Punkten untersuchen und beobachten miissen, ob nicht doch 
in der bunten Mannigfaltigkeit der Erscheinungen sich gleichartige Dinge 
wiederholen. 

Hier sei die Betgptedigt als Beispiel gewahit, um die Methode solcher Unter- 
suchung darzulegen und vielleicht auch schon zu einem nicht unwichtigen Er- 
gebnis zu kommen. An verschiedenen Stellen bringen Mt und Lk einen bei Mk 
nicht erscheinenden gréBeren Redekomplex — Mt ganz zu Beginn der gali- 
laischen Wirksamkeit, bald nach der Berufung der beiden Briiderpaare(Kap.5—7), 
Lk erst spater im Anschlu8 an die Apostelwahl (6,20—49) —, der so starke 
Verwandtschaft aufweist, da man der Annahme nicht entgehen kann, daf8 
beide- Schriftsteller das namliche Ereignis berichten wollen. Nach Mt 5, 1 
handelt es sich um eine auf einem Berge gehaltene Predigt, nach Lk 6, 17 fand 
sie éxt tézov medwvod, an einer ebenen Stelle statt, allein diese Differenz darf 
uns nicht hindern, die Vorgange als identisch zu betrachten. Schwerer wiirde 
in die Wagschale fallen, daB der Umfang der Rede bei beiden sehr verschieden 
ist ; bei Mt finden wir mehr als das Vierfache dessen, was Lk bietet. Sieht man 
aber, da& beide mit Seligpreisungen beginnen, beide mit dem namlichen Gleichnis 
schlieBen, beide auch in den dazwischen stehenden Stiicken mitunter in langeren 
Spruchreihen bis aufs Wort zusammentreffen, so ist damit fiir den gesunden 
Menschenverstand die Frage erledigt: Wir haben kein Recht eine ,,Bergpredigt“ 
von einer ,,Feldpredigt‘ zu unterscheiden. Beide Evangelisten gedenken, wie 
auch die altere patristische Exegese durchweg anerkannt hat, der ndmlichen 
Begebenheit. Aber hat nun der reiche Mt hier die altere Fassung, was hat dann 
Lk veranlassen kénnen, einen Teil des iiberlieferten Spruchgutes ganz zu unter- 
driicken und einen anderen Teil aus dem ihm vorliegenden Rahmen zu nehmen 
und uber die spatere Darstellung zu verstreuen? Oder ist der a4rmere Lk det 
primare, den Mt erweitert hatte, indem er fremdes Spruchgut in diese Rede 
einbezog ? 
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Es wird gut sein, sich zunachst einmal die beiden Reden im groBer und ganzen 
anzuschauen, dann sprechen sofort einige Momente sehr stark fiir Mt als den 
alteren. Der Rahmen der Erzahlung ist bei beiden Evangelisten der namliche, 
zu Beginn die Seligkeiten, zum Schlu& die Gleichnisse, aber die GréBe des von 
diesem Rahmen umspannten Bildes ist recht verschieden. Bei Mt stehen 
Rahmen und Bild zueinander im rechten Griéfenverhaltnis, bei Lk fallt der 
wuchtige Rahmen fiir das verhaltnismaBig kleine Bild auf. Eine Betrachtung 
des Bildes fiihrt ebenfalls zu dem Ergebnis, da8 Lk der sekundare ist. Gleich 
was Jesus von sich gedacht, wenn er mehr wollte als einen Flecken ungewalkten 
Tuches aufein altes, fadenscheiniges Gewand aufsetzen, wenn er glaubte, fiir den 
neuen Wein neue Schlduche zu bendétigen, dann muB er sich irgendwo einmal 
iiber das Verhaltnis seiner Religion zu der bestehenden alten Ordnung ausge- 
sprochen haben. Seinen Jiingern vorab, aber nicht nur diesen allein, war er. eine 
solche Erklarung schuldig. Das finden wir nun bei Mt 5, wo nicht weniger als 
sechsmal einem jxovoate St. éppéOy das ey 3& AEyw Syiv gegeniibergestellt 
wird, und eingeleitet wird diese Erérterung mit dem Wort 5, 17: ,,Glaubet 
nicht, ich sei gekommen aufzulisen das Gesetz oder die Propheten, ich bin nicht 
gekommen aufzulésen, sondern zu vollenden.“’. Der ganze Passus iiber Jesu 
Stellung zum Gesetz (Mt 5, 17—48) fehlt bis auf einige letzte Reste (Mt 5, 25. 
26 = Lk 12, 57 — 59; Mt 5, 32 = Lk 16, 18) bei Lk; das einzige, was er in 
seiner Bergpredigt daraus bietet, ist das Gebot der Feindesliebe (6, 27—36), und 
das in einer Form, der bezeichnenderweise jede Bezugnahme auf das Gesetz 
fremd ist. Auch der Rest dessen, was Lk noch bringt (6, 37—45), ist unter 
den Gesichtspunkt der Nachstenliebe gestellt; bei Mt lesen wir in bunter 
Ordnung vom Téten, von der Ehescheidung, von Schwéren, Vergeltung, 
Feindesliebe, Almosen, Beten, Fasten, Schatzesammeln usw. Es liegt viel 
naher anzunehmen, daf& ein Evangelist, der fiir Heidenchristen schrieb, jene 
Stoffe ausgelassen hat, wenn er eine summarische Darstellung der ethischen 
Forderungen Jesu geben wollte, als da8 ein anderer diese verschiedenartigen 
Dinge zu einer Predigt, die sich ziemlich ausschlieBlich um das Thema Feindes- 
liebe — Nachstenliebe bewegte, hinzugefiigt haben sollte. Oder um es anders 
auszudriicken, die Bergpredigt des Lk lautet so, daB man sie in der ganzen 
Welt verstand, fiir die des Mt hatte nur der geborene Jude volles Interesse und 
Verstandnis. 

Was vom Inhalt gilt, ist in gleicher Weise auch von der Form zu sagen. Die 
Worte Jesu tragen bei Mt iiberall starke Bodenfarbe, sie nehmen standig auf 
die jiidischen Verhdltnisse Riicksicht. Jesus spricht 5, 20 von Schriftgelehrten 
und Pharisdern, 5, 23 von dem Bringen einer Opfergabe zum Altar, 5, 35 vom 
Eid bei Jerusalem, der Stadt des grofen Koénigs, 5, 46 von den Zéllnern, 5, 47 
und 6, 7 stellt er die Jiinger den Heiden gegeniiber, 6, 2 werden Synagogen 
genannt und StraBen, wo die Heuchler Almosen geben und beten (6, 5), 6, 16 ist 
von jiidischem Fastenbrauch die Rede usw. ; in der Bergpredigt des Lk hingegen 
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erinnert nichts arideres als die Worte vids tod dvOomm0v (6, 22) und moopyjra: 
(6, 23), allénfalls*auch noch zapx8oay (6, 39) und Sxdxpita (6, 42) aus weiter 
Ferne an das urspriingliche Heimatland dieser Worte, so stark ist das Jiidische 
hier abgestreift.. Und es ist ein, wenn auch nur ganz nebensdchlicher, so doch 
4uBerst bezeichnender Zug, da8 in Lk 6, 32'statt des teAcvys des Mt 5, 46 das 
Zwillingspaar, ein audetwros erscheint. Unverstandlich bleibt, wenn bei dem 
pe 
Mt 7, 12 Lk 6, 31 


ma&vta ‘obv dca édv Oédnre iva mordswv buiv xal xxOa¢ Bret tvx moray Suiv of &v- 
ot d&vBowrot, obteg xal Susig morette adtoig. Oowmor, “xt busicg moreite awroig Spates 
od706 yap got 6 vouog xat of moopitar 


Harnack? erklart, daB Mt ,,seinen Interessen gem48 den Zusatz gemacht: Das 
ist das Gesetz und die Propheten“. Vielmehr liegt die Tatsache, da8 Lk die 
Worte gestrichen haben ‘muB, wenn beide Evangelisten, wie Harnack denkt, 
aus einer gemeinschaftlichen schriftlichen Quelle schépfen, doch wohl auf der 
Hand, weil ,,das Gesetz und die Propheten™ in seiner Bere peewee iberhaupt 
keine Rolle spielen. 

Inhalt und Form weisen aufs Starkste darauf hin, da8 Mt im gro8en und 
ganzen gewiB die urspriinglichere Gestalt der Bergpredigt bietet, ‘womit natiir- 
lich noch kein Urteil datiiber gefallt ist, ob Jesus wirklich alle dieseWorte in dem 
beim Evangelisten gebotenen Zusammenhang gesprochen hat. Aber wenn hier 
ein literarisches Verhaltnis zwischen Mt und Lk obwaltet, sind wir von vorn- 
herein geneigt, bei Mt den alteren und wertvolleren Text zu suchen. Ob aber 
ein Abhangigkeitsverhaltnis solcher Art besteht, kann nur die Einzelunter- 
suchung klarlegen. Mir scheint bereits das Stiick Vom Richten, Mt 7, 1—5 = 
Lk 6, 37—42, zum Beweis vollauf zu geniigen. : 


Mt 7, 1—5. Lk 6, 37—42. 
uh xolvere, iva uh xorOAre 2 év @ yap xol- xat uh xotvete, xxb ob uh xorOHre* xxl uh 
wat. xotvete xorOqoea0c, watadixatete, xxi od uh xxtadixxc0Ars. &ro- 


Avete, wat drorvBhsea0e" 3 isis “at do- 

Ojseta. duiv’ wétoov xxAdv memesusvoy Gsox- 

Asuuévoy Drensrxuwseigy ddsovaiy is TOV 

“xd ey @ wétem wetocite < wstendjssta,  x6AToVv bua @ xo wsto@ wstoctts avtwus- 
buiy. tTonOjsstar butv. 8° Himev 88 xal mxoaBorqy 
mdbtotg? unre Sdrxtat topAds tuprdy Sdnyeiv; 

obxt dupstepo. cig Bi0vvoy éutsso5v ra: 

40 od2 Esty uxIqTHs Sedo tiv S.SksexAI Ve 

KxLTHOTIGLSVOSG OS WKS Esta. As 6 Sdzaxxdo5 

5 ct dt Prémetg td xkopog th dv tH d9- wrod. 41 Tt 38 Brsmarg rd xkopos Td ev TD 
Barug tod &deApod cov, thy 88 ev ty op SpOxAug Tod ddeApod Gov, Thy 3% Soxdv Thy 
dpBxrAug Soxdv od xatavosics 4H mBseocig to ev tH Li d09xAUG od xxtTavosic; @ 4 mas 
&dErQG cov’ Sovacar Agyeww toe &dsAp@ cov a&deA73, 


a a ne Se ee Le SEY SEC MELEE LAU EWM ie oO a SS ER NE ve IE SE SY 


3 A. Harnack, Spriiche und Reden Jesu (Beitrage zur Einleitung in das Neue Testa- 
ment II), Leipzig 1907, 12. 
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epeg. enero TO xeEpOG ATO TOD d0DKALOD 
Gav, xat tod 4 Soxd¢ dv tH dpbarug o0U; 
as Sméxouta, ExBare meGtov éx tod Se0cL68 
‘Gov thy Soxdv, xal rote Stathers exBareiv 
tO x%o00G: EK TOD dp0xAUOD TOD &deAGOD cov. 


pes exBdro To xkepog Td ev'Ty) Sprung: Gov, 
avbtos thy dv TO dpOarug cov Soxdv od Breton; 
Ondxerta, exBare TPGTOV Thy Soxdv éx tod 
dp0aruod cov, xual téte SiaBAdbeig td xkopos 
vO gv TH donut TOD KSEAMOD cov éxBuAciv. 


Man mu8 namlich der miindlichen Uberlieferung schon Wunder tiber Wunder 
-zutrauen, wenn man es fiir méglich halt, daB ein urspriinglich semitisches Wort 
Jahrzehnte lang auf griechischem Boden weitergetragen wurde und dabei ein 
solches Ma8 von Ubereinstimmung bewahrte wie es hier erscheint. Ein Text 
zerfasert doch im Laufe der Zeit wie eat Gewebe, wenn es getragen wird. 
Und hier sollte er selbst in Worten wie xzoqo¢, Soxdc, xxtavoety, apes, OwaBAEmeLy 
usw., ja in ganzen Wortreihen wie ct 88 BAémexg 7d nhepos TO Ev TH O—OadUd <0 
&5ekpod cov thy Sé unversehrt erhalten sein? Wer war denn der Ubersetzer 
dieses Textes, und welche Autoritat hat hinter der Obertragung gestanden, 
um sie zur maBgebenden in Kleinasien, Griechenland und Italien oder wo unser 
griechischer Mt und Lk geschrieben worden sein mégen, zu machen? Zwei 
sonstige Texte kénnten ein erheblich geringeres Ma8 von Ubereinstimmung 
zeigen, ohne da8 wir uns fiir berechtigt hielten daran zu zweifeln, da eine 
literarische Verwandtschaft gegeben ist. So liegen die Dinge auch hier: entweder 
hat Mt den Lk, oder Lk hat den Mt, oder beide haben gemeinsam eine dltere 
Schrift (Q) benutzt. Auf die Frage, welche Fassung in der Perikope vom Richten 
die altere ist, will ich hier nicht eingehen, zumal Harnack, a. a. O. 10 ff. im 
wesentlichen alles richtig gesehen hat*. Niitzlicher ist es vielleicht, zunachst 
einmal die beiden Rahmenstiicke der Bergpredigt, Einleitung und Schlu8, etwas 

genauer ins Auge zu fassen. 
~ Zum Schlu8& bringen beide Evangelisten ein Gleichnispaar. 


Mt 7, 24—27. 


24 Tl&¢ ody bor1¢ d&xoder ov tobe AdYOUSG 
tovbTous “al moret adTOUG, 

duormOyjseta &vdel ppoving, 
éot1g wxodéurcey wdtod thy olxiav 

énl. thy. métpav. 7 xal xaréBn 

Booyy xal FABov of motapol xat Exvevany oi 

dvenor xal moocérecav tH otxta éxetvn, xat 

ovx enecev’ teBepeAtwto yuo éxl thy métPaY. 


26 xal mig 6 &xovwv (Lov Tods AdYous TOv- 
cove xal wh mordy abrovds duoroOjcerat avoet 
wore, batig w rod6u.nsEv adtod thy olxtav ent 
Thy GyLpov. 27 yal xartépy a Booxh xai AAVov 
of motamol zal Exvevouy of dvewor xab Tpoa- 
éxovay Th olxta éxetvn, xalb treoev, xat 7 iy q 
TTOSLG ATIC ueydrn. 


Lk 6, 47—49. 


47 Tl&e 6 épxdusvog modg uc xual a&xovdwv 
“ov TOV Adyav xal ToLdv adbtovs, SmodelEw 
buiv tive gotiv duotog. 48 Suords got dv- 
Bodm olxodonodve. oixtav, b¢ goxabev xat 
eBaGvvev xal ZOynxev OewcArov Ext thy métoav’ 
mAnUUIAG dé Yevouév7g 

Teocépontev 6 TOoTAULOG TH 
oixia éxetvn, xal odx ioxucev caretou abtny 
Sid Td KUAGS olxodou7tcOa. adryy. 1 6 88 
axKOUGKG 

Kal UN Tornoag 
6wordg eottv avOeadzq otxodounsavte olxtayv 
éxt thy viv yoole Oeucrtov, 7 moostpongev 
6 TOoTHLd6, 
wat ed0émg ovvérecev, xal éyéveto TO 


OHyux tH olxtag éxelvng weya. 


SM bey 5 AU Be ao en ke 
4 Bezeichnend ist schon die Tatsache, da® unsere Ausgaben die Verse Lk 6, 39 u. 40 als 


einen eigenen Abschnitt hervorheben. 
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Man weif:nicht, ob man-hier von einem oder von zwei Gleichnissen sprechen soll, 
denn das eine bringt nur das Kehrbild des andern. Ein Doppelgleichnis wie das 
vom Flecken und den Schlauchen (Mk 2, 21. 22). oder das von dem verlorenen 
Schaf und der verlorenen Drachme (Lk 15, 3—10) oder. das von Turmbau und 
Kriegfithren (Lk 14, 28—33) liegt: jedenfalls:hier nicht vor, aber:man mag auch 
nicht von einem einfachen Gleichnis sprechen, da beide Male das Bild in sich 
doch abgeschlossen ist. Kluges und térichtes Verhalten wird hier einander gegen- 
iibergestellt wie in der zum Sondergut des ersten Evangelisten gehérigen Pa- 
rabel von den zehn Jungfrauen Mt 25, 1—13, unter denen finf pwpat und finf 
ppdvizot sich befinden, Adjektiva, die auch am Schlu8 der Bergpredigt bei 
Mt, nicht bei Lk erscheinen. Mit Staunen liest man bei Jiilicher®, daB Lk in 
diesem Stiick vorwiegend die altere und bessere Form geben soll, und ich halte 
mit Harnack, a. a. O., 52 f., das Gegenteil fiir sicher. Denn die Ausdrucksweise 
des Mt ist nicht ,,hebraisierend“ (Jiilicher), sondern semitisch, und wo uns ein 
Herrenwort in zwei Fassungen vorliegt, von denen die eine mehr dem Semitischen 
entspricht als die andere, da sollten wir uns keinen Augenblick bedenken, welche 
Form die urspriinglichere ist, auch dann nicht, wenn das Ergebnis zu Jilicher’s 
Theorie vom ,,reinen“ Gleichnis nicht stimmen will. Schon der bei Mt weit 
starker hervortretende Parallelismus der beiden Stiicke empfiehlt diesen als 
die originale Form, und bei den Differenzen é0t1¢ @xodéunoev abtod thy oixtay 
éxt thy métoav (Mt) und oixodopodvt: olxlay b¢ goxavev xal ZBc0uvev xal ZOyxev 
Oepértovy Ext thy métpav-(Lk), xal xatéBy h Bpoxh xat RAQov of motapol nat 
énvevoay of &veuor xat mpocémecay ty otxta éxetvy (Mt) und mAynupdpac dé 
Yyevouevys Reestpensey 6 ToTaLosg TH oixta fe (Lk), xat odx emecev. teDe- 
perAlwto yao éxt thy métpav (Mt) und xat odx tcyvoev caredoar adthy did tO 
MAAGC hee es advThy (Lk), nat mao 6 axKOvWY pou TOVS AdYoUS TOUVTOVS xat 
un Totdv adtovg (Mt) und 6 8& dxoboag xat ph rothoag (Lk), duow0ycetar 
tyne woop sot1¢ @xodduncey adtod ak oixtay xt thy &uuov (Mt) und Suord¢ 
oti avOowr olxodonjoavtr oixntay ext thy yHv ywptc Oepedtov (Lk), xat xatéBy 
h Beoyh xal FAPov of motapol xal Exvevoav of &veyor xal moocéxovav tH olxta 
éxetvyn (Mt) und } mpocéppytev 6 motands xal ed0éwo ovvérecev (Lk), xal 
Emecev xal Fv H mrdow abtig weyeAn (Mt) und xal éyéveto 1o AFypa TH¢ 
oixtacg éxetvng péya (Lk), wird jeder mit semitischem Geist und semitischer 
Ausdrucksweise Vertraute ohne weiteres der Darstellung des Mt den Vorzug 
einzurdumen bereit sein. Ich wiifte auch nicht eine einzige Wendung oder ein 
Wort bei Mt zu nennen (auch nicht das gpovize, bzw. woes, anders Harnack54), 
worin Mt als der sekundare erschiene, vielmehr ist der Text des Lk restlos auis 
dem griechischen Wortlaut des ersten Evangeliums verstandlich, nicht Mt 
aus Lk. Bei Mt erscheint in beiden Fallen ein Haus an den Rinnsalen eines 


> A. Jiilicher, Die Gleichnisreden Jesu®, Tiibingen 1910, I] 260. Vel. auch we Wellhausen, 
Das Evangelium Lucae, Berlin 1904, 26. 
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Winterbaches in Galilaa, dem die kraftigen Regengiisse und die brausenden 
Stiirme zum Verhangnis werden, wenn es nicht ein solides Fundament hat ; 
bei Lk ist dieses Bild stark verwischt, sein Haus erinnert eher an stddtische 
Verhaltnisse, er spricht nicht von Regen sondern von einer Flut, nicht von 
Fliissen sondern von einem Flu8, dessen Entstehung ganz im Dunkeln bleibt, 
er spricht von Sturmwinden iiberhaupt nicht; er traut offenbar seinen Lesern 
nicht das volle Verstandnis dieses plastischen Bildes zu, womit Jesus die Berg- 
predigt schlieBt, und paft es ihrer Vorstellungswelt an. 

Verrat uns dieser SchluB der Bergpredigt bereits, daB Lk ein ansehnliches 
MaB von Freiheit und Selbstandigkeit gegeniiber einer iiberlieferten Form von 
Herrenworten bekundet, so wird sich dieser Eindruck noch verstarken bei einem 
auferksamen Studium der Einleitung der Bergpredigt. 


Mt 5, 1—12. 


1 t8av 32 tobe SyxAoug advéBy cic td Sp0¢" 
zat xaBicavtog aditod meos7ADov adty of ra- 


Lk 6, 20—23. 


Ontat adtod' 2 xal dvoi—a¢g rd otduc adbrod 
28tSaoxev adtovds AEywv’ 2 uaxcoror of mrwyol 
tT) Tvsvuatt, Ot. adtGv gotiv A Pactketa tov 
odpavey. 4 uaxcoron of mevOobvrec, Str adrol 
TapaxAnOjcovtar. 5 waxdoror of moxetc, Ste 
avtol xANnsovoutsousy thy viv. © ywaxckeros 
ob mewavteg xal SilGvreg thy Sixaroodvyy, 
Sc adtol yoptacOnsovrar. 7 taxdoror of gre7- 
foveg, Ott adbtol ZrAsnOyjoovtar. & pwaxdpror of 
xaBapol th xapdic, Ste abrol tov Oedv Spov- 
vat. © waxkpror of elonvomorol, St. [adtol| 
~ytol God xAnOjsovtas. 1 -waxckoror “ot ded:- 
@yuévou Evexev Sixaroodvys, St. adtayv gotw 
‘Hh Pactrcta tOv ovpavdyv. 1 uaxdorol éore 
Otay dverdicwai tudo xa duaFaciy xal eizwo 
tray O7RLx Tovnody x28’ budyv Yevdduevor Evexev 
2u00.  yatpete xal ayarAreabe, Ste 6 urcbdc 
budy moAds év toi¢g odpavoic obtmg yap edt- 
anZav todg TeOPHTAS Tove med budyv. 


20 Kal awbrtdg érdpag tobe dpbarmods adrod 
sig toe wabyntas adtod Zrcyev’ waxcoror of 
mtmyot, St. buetéon éotly h Bactreta tod 
Ge0d. 


21 waxdceror 
of mewdvteg viv, St. 
yoetacOyceabe. paxcoro. of xral- 
ovteg viv, St. yeAdoete. 


22 waxcetot éote Stav ulajnawov vuie of 
&vOowmor, xat dtav d&poplamaty budc xal dver- 
Sicwaww xal éx~Bdr wow 7 Svoua budv ag tovn- 
pov Evexa tod viod tod dvOommov. 73 ydonte 
év éxelvn TH Quépa nal oxtetycate: idob yao 
6 utc0dg budv moAds dv ty obpuvg™’ Kata tH 
abta yae émolovy toig moopytatc of matépes 
antéy. 74 1IAhv oval butv tot mAovatotc, Stu 
anéyete thy mapaxaAnaw study. *> obal buiv, 
of éumerAnauévor viv, dt. mewacere. obat, of 
yerGvteg viv, St. mevOncete xual xAadcere. 
26 obal Stav xar@g bua elmwotv mavtes of 
GvOewmo xate ta mbta yap érolouv toic 
bevdompopnraic of matépes wbtav. 


In diesem Stiick sind der Verschiedenheiten so viele, daB man glauben kénnte, 
es liege ganz andersartige Oberlieferung vor. Aber einer eingehenden Betrach- 
tung gegeniiber wird eine solche Auffassung nicht standhalten kénnen. Die 
wichtigsten Unterschiede sind diese: Bei Mt finden wir acht Makarismen (bzw. 
neun, wenn man den in die Form der Anrede gekleideten Spruch V. 11 und 12, 
«der auch viel ausfithrlicher entwickelt wird, zu den Makarismen zahlen will), 
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bei Lk werden vier Seligkeiten von einem vierfachen Wehe abgelést. Wahrend 
die Seligkeiten bei Mt sich keineswegs zundchst an die Jiinger wenden, sondern 
eine Jiingerbelehrung darstellen (Selig die Armen im Geist, weil ihnen das 
Himmelreich gehort... weil sie die Welt erben werden... weil sie getréstet. 
werden sollen usw.) und erst 5, 12 ein Selig seid ihr... erscheint, gelten die 
Seligpreisungen bei Lk alle den Jiingern, sie sind die Armen, die Hungernden,, 
die Weinenden, die Geha&ten; denn das of rtwyol, ot mewdvtes usw. ist, wie: 
die Nachsdtze zeigen, als Vokativ zu verstehen. Aber wie groB.auch diese Diffe-- 
renzen sein mégen, die Ahnlichkeiten sind nicht weniger bedeutsam; man achte 
z. B. darauf, wie im ersten Makarismus bei beiden das Tempus éortty erscheint,, 
wahrend in den folgenden dafiir bei beiden das Futurum eintritt, und besonders. 
eng wird die Verwandtschaft in den Schluggliedern. Hier treffen beide Texte 
in der Wendung 6 piobdc Suév moAde év wieder bis aufs Wort zusammen, und) 
noch weit auffalliger ist die Gemeinsamkeit der Gedankenfolge im Ausklang der 
Worte. Bei Mt mdéchte man den V. 12b eigentlich eher vor 12 a erwarten als. 
darnach, und genau das gleiche Spiel wiederholt sich bei Lk, wo 5, 23 b eher’ 
vor 23 a eine Stelle hatte als am SchluB der Ausfiihrung. Dieses eine Beispiel. 
geniigt schon zum Beweis, da8 hier im Grund doch jedenfalls die namliche Uber-- 
lieferung zutage tritt, und wir stehen damit wieder vor der Frage, ob uns Mt: 
oder Lk die altere Form iiberliefert, ob Jesus acht Seligkeiten oder vier an den 
Anfang der Bergpredigt gestellt hat, ob Lk die Wehe eingefiigt, oder Mt sie- 
ausgelassen hat. 

Die Mehrzahl der Forscher entscheidet sich hier fiir Lk als den Alteren: 
Bericht. Nach Klostermann® z. B. ,,scheint er mit allem die urspriingliche Ge-. 
stalt zu bieten‘*. Noch entschiedener erklart Wellhausen’: ,,Die Varianten bei 
Lk verdienen iiberall den Vorzug.‘‘ Ich halte das Gegenteil fiir sicher und denke 
mit anderen’, da® der Verfasser des dritten Evangeliums hier die Darstellung 
des Mt in der uns vorliegenden Form gekannt hat. Der schwerwiegendste Grund 
fiir diese Auffassung liegt in der Tatsache, daB® die vier Wehe des Lk an dieser 
Stelle unméglich zum urspriinglichen Bestand der Rede gehéren, sondern von. 
Lk eingefiigt sein miissen. Denn die Worte seiner Bergpredigt — wenigstens.. 
von ihrer Einleitung gilt dies — wenden sich an die 6, 20 allein genannten 
Jiinger, und nach dem viermaligen Selig ihr ... heift es, ohne daB irgendwelcher- 
anderen Zuhérer, etwa der Phariséer oder Schriftgelehrten gedacht wurde, 
viermal Wehe ihr.... Man fragt sich natiirlich, wem die Wehe galten. Un-. 
moglich den Jongern, denn sie sind ja unmittelbar zuvor als die Armen, Hun-- 
gernden, Weinenden, GehaBten selig gepriesen worden. Die Worte konnen scat 


UB Rioeiae Matthaus 181 (Handbuch zum Neuen Testament von H. eae 
mann 111), Tiibingen 1909. ° 

7 J. Wellhausen, Das Evangelium Matthai, Berlin 1904, 16. Etwas vorsichtiger ist das. 
Urteil in dem Werk ,,Das Evang. Lucae“‘, Berlin 1904, 24 formuliert. 

8 Vel. A. Loisy, Les Evangiles synoptiques I, Ceffonds. 1907, 542. 
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also nur an Abwesende richten, und Lk selbst weist mit der Wendung 6, 27 
GAAK bulv Ayo toig dxobovow so deutlich wie méglich darauf hin, daB die 
Wehe den Jiingern nicht gelten. Mit Theophylakt wollen neuere Erklarer dieses 
axovovow im Sinne von xevlopévorg fassen, andere finden hier den Sinn ,,auf- 
merksam zuhéren, verstehen‘’ enthalten, Interpretationen, die nur insofern 
Wert haben als sie uns zeigen, daB man die in dxovovow liegende Schwierigkeit 
fihlt. Aber a&xovew bedeutet ,,hdren‘’ und nichts anderes, und die Wendung 
GhAK Duly AEyw tolc d&xovovow zeigt an, daB Jesus sich nun wieder an seine 
Jiinger wendet. Mit anderen Worten, die Wehe richten sich an abwesende 
»,HGrer*’ der Bergpredigt. Auch Schanz® gesteht: ,,Die den Seligpreisungen 
entsprechenden Wehe hat Mt nicht berichtet. Sie wurden auch schwerlich bei 
derselben Gelegenheit ausgesprochen. Lk hat sie hier eingereiht, weil sie den 
Gegensatz zwischen den Kindern Gottes und dieser Welt am besten illustrieren: 
In dieser direkten Weise hat Jesus sonst nur die Pharisder angegriffen. Aber 
auch ihnen hat er nicht den Reichtum an sich, sondern den ungerechten Reich- 
tum zum Vorwurfe gemacht. In eine Jiingerrede pa&te dieser Abschnitt nicht.‘ 
Er denkt, Jesus habe diese Wehe bei einer anderen Gelegenheit zu den reichen 
Juden, von denen im Reisebericht Typen erscheinen, gesprochen. Lagrange!°® 
kann sich der Wahrscheinlichkeit der von Schanz ge4uferten Vermutung nicht 
verschlieBen; wenn er zégert ihm beizupflichten, so geschieht das aus dem 
Grunde, weil er sieht, daB, wenn die Worte hier nicht an ihrer historischen Stelle 
stehen, sie notwendig von Lk selbst geformt sein miissen. Auffallenderweise 
hat Schanz nicht beachtet, daB die Wehe den Seligkeiten vollstandig parallel 
laufen, daB sie zueinander gehGren wie die Vorder- und die Riickseite ein und 
der namlichen Miinze, daB es ganz unméglich ist, beide voneinander abzulésen 
und anzunehmen, die vielleicht spater gesprochenen Wehe seien hier von Lk. 
eingeriickt worden. Wie werden wir uns entscheiden? Ich denke, wir geben 
beiden, Schanz und Lagrange recht. Schanz darin, da8 die Worte hier nicht 
urspriinglich sind und Lagrange in dem Punkte, daS dann die Wehe nicht von 
Jesus gesprochen sind, sondern von Lk geschaffen worden sein miissen als das 
Kehrbild zu den Seligkeiten. Der Evangelist war weniger angstlich als seine 
Erklarer. 

Im iibrigen ist hier an Einzelheiten nicht vieles miteinander zu vergleichen, 
da ja die Form der beiden Stticke so weit voneinander steht. Aber das Wenige 
an Gemeinsamem im Eingang und SchluB verlohnt doch eine Betrachtung. Ist 
Mt mit dem Text uaxderor of mtwyol tH mvebuatt, Str adbtéiv Eotiv H Paorreta 
zév odpavéey oder Lk mit der Fassung paxdpror of nrmyol, dtr Suetépa eotly 7 
Baciketa tod Oecd der Altere? Zweifelhaft kann, man bleiben bei dem 7@ 
nvevpartt des Mt, das wie eine nachtraglich hinzugefiigte Erlauterung aussieht. 


9 P. Schanz, Kommentar iiber das Evangelium des heiligen Lukas, Tiibingen 1883, 222. 
10 M, J. Lagrange, Evangile selon Saint Luc, Paris 1921, 190f. 
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Aber die Entschiedenheit, womit die Kritik dieses Wort als eine Erganzung 
von der Hand des Mt betrachtet, scheint mir durchaus nicht angezeigt. Der 
Fall ist zu beurteilen im Rahmen des Gesamtbildes, und da ist klar, daB die 
Seligkeiten des Mt immer in der moralischen Sphare liegen, wahrend dies aus 
dem Text des Lk nicht ohne weiteres deutlich wird. t@ xvetuat. 5, 3 ist gerade 
so zu bewerten wie 5,6 + thy dixnoobvyy und 5, 8 tH xxodta, und in den beiden 
letzten Fallen, namentlich bei x«Oxoo0t ty x«edi« wird sich kaum bestreiten 
lassen, daB® die Naherbestimmung tH} x«odte nicht allein dem Gedanken Jesu 
entspricht, sondern auch unentbehrlich ist. Lebhaft umstritten ist die Frage, 
Ob Bactreta té&v obpavev, wie Mt regelmabig (mit Ausnahme von 6, 33; 12, 28; 
19, 24; 21, 31. 43) schreibt, die urspriingliche Form dieses fiir die Verkiindigung 
Jesu grundlegenden Begriffes darstellt, oder BaorAcia tod Oeod, die Fassung, 
welche Lk regelmaBig mit Mk und Paulus verwendet. Die zahlreichen Parallelen 
zwischen Mt und Lk lassen keinen Zweifel, daB beide Ausdriicke sachlich das- 
selbe bedeuten, und mithin der Ausdruck tév odpavév aus der Scheu, den Gottes- 
namen auszusprechen, hervorgegangen sein mu8. Ahnlich wie auch wir oft die 
Wendung ,,der Himmel‘ in der ‘Sprache: des taglichen Lebens verwenden, wo 
wir ,,Gott‘‘ meinen, so hatte auch der Jude im neutestamentlichen Zeitalter 
die Gewohnheit, den Gottesnamen zu vermeiden und zu umschreiben. Hat 
auch Jesus sich solcher Ausdrucksweise bedient? Stellen wie Lk 15, 18 (juxetov 
cig tov odpavev) und 15, 7 (év +@ odpav) sind dafiir weniger beweiskraftig als 
Mt 26, 64 = Mk 14, 62 (é« dehiav ... tH¢ Suvauews), wo Lk 22, 69 bezeich- 
nenderweise es fiir nétig halt, seinen Lesern ein erlauterndes tod Oc00 hinzuzu- 
fiigen, das mit Riicksicht auf den urspriinglichen Sinn des tis duvénews eigent- 
lich eine Tautologie darstellt*. Im Munde Jesu mag diese Ausdrucksweise den 
heutigen Christen befremden, aber unser Geschmacksurteil darf den Historiker 
nicht verleiten, den Quellen ins Wort zu fallen. Wir sollten es nicht besser wissen 
wollen als sie. Auf alle Falle ist es voreilig, wenn Wellhausen™ bemerkt: ,,Die 
Rabbinen sagen: Das Reich des Himmels; sie pflegen den Namen Gott ganz zu 
vermeiden und ihn durch Umschreibungen zu ersetzen. Das Volk, namentlich 
in Galilaa, wird aber zur Zeit Jesu noch nicht so weit gewesen sein; und er selber 
redete wie das Volk und nicht wie die Schriftgelehrten. Bei Mk nennt er Gott 
regelmaBig Gott und nicht den Vater im Himmel, und sein Reich ebenfalls das 
Reich Gottes und nicht das Reich des Himmels — das ist eben darum das 
Echte, weil es nicht gelehrt und gebildet ist. Unsere heutigen Rabbinen, z. B. 
Dalmann, kbnnen sich freilich nicht vorstellen, da8 zwischen der Redeweise 
Jesu und des Talmud ein Unterschied bestehe.“ Es scheint sich doch viel besser 
begreifen zu lassen, daB man ein urspriingliches BacAsta, tév odpavaiy, das 


1 Vgl. auch Mt 21, 25 = Mk 11, 30 = Lk 20, 5; Jo 3, 27 und J. Boamer, Die neu- 
testamentliche Gottesscheu und die ersten drei Bitten des Vaterunsers, Halle 1917. 
12 Das Evangelium Matthai 4. 
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schon den semitischen Plural odp«vot fiir sich geltend machen kann, in Bacrrsta 
tod Yeod abwandelte,; sobald das Christentum sein Mutterland verlie® und in die 
Welt der Griechen drang, als da8 man ein originales Bxoudeta tod Beod in 
Bacrreta té&v odpxvey umgesetzt haben sollte. Mit Dalmann* wird daran fest- 
zuhalten sein, da8 Jesus von einer malkutha dischemaja gesprochen hat. 

Ist. mithin im Eingangsvers der Text des Lk als sekundar im Vergleich zu 
Mt zu betrachten, so gilt dieses Urteil noch weit sicherer vom Schlu® der Maka- 
rismen Mt 5, 11. 12 = Lk 6, 22. 23. Wahrend Mt nur in ‘allgemeinen Wen- 
dungen die Jiinger auf die Méglichkeit schlimmen Geschicks in der Zukunft 
hinweist (Selig seid ihr, wenn sie euch schmahen und verfolgen und alles Bose 
falschlich gegen euch sagen um meinetwillen), setzt der Text des Lk aufs deut- 
lichste die Erfahrungen der apostolischen Zeit voraus (Selig seid ihr, wenn euch 
die Menschen hassen und wenn sie euch absondern und schmahen und euren 
Namen hinauswerfen als einen schlimmen um des Menschensohnes willen). Da 
inden Worten wojswoww, &popiswon, dverdtowor unverkennbar eine Steigerung 
liegt, so ist in éxBdAwow Td dvoun Sudyv a¢ Tovypdv Evexa Tod viod Tod a&vOEamov 
das schlimmste Geschick angedeutet, was die Jiinger Jesu treffen kann, und es 
muB hier von einer Art der erasio nominis oder der damnatio memoriae die Rede 
sein, der sakralen Verfluchung als Strafe fiir den Frevel am Heiligsten. Freilich 
nicht von einer Verfluchung einzelner, sondern einer Gemeinschaft, die einen 
einheitlichen Namen tragt; denn es ist ganz willktirlich, den Singular 76 dvou« 
als Kollektivbezeichnung zu deuten. Es kann sich nur um den Namen vafapyvot 
oder die Bezeichnung yorotimvot, die Lk ja bereits kennt (vgl. Apg 11, 26; 
26, 28), handeln, und daB die letztere gemeint sein wird, zeigt der Text des Lk 
in der Wendung évexa tod viod tod d&vOpmnov, der messianischen Selbstbezeich- 
nung Jesu. Wieviel einfacher ist das alles bei Mt xai cixwow m&v movnpov xa! 
budv Vevdduevor évexev uo! Das von manchen Textkritikern (z. B. Herm. 
von Soden) als unecht verworfene Yevdéuevor ist, wie Harnack, a.a.O. 40 richtig 
gesehen, schon durch das parallele «> zovyedv des Lk als urspriinglich geschiitzt, 
aber erstaunlich bleibt, daB Harnack nicht bemerkt, da fiir évexev éuod ganz 
das namliche gilt. Das lukanische évex« tod viod tod} dvOpmmov sollte jeden 
Verdacht an der Echtheit des évexev guod bei Mt ausraumen, selbst wenn das 
Zeugnis der Hss seine Urspriinglichkeit als zweifelhaft erscheinen liebe, was 
freilich fiir einen besonnenen Kritiker nicht der Fall sein wird. Hat es eine 
Quellenschrift Q gegeben, so stand darin natiirlich auch das Wort évexey, und 
was darauf folgte, bleibt nicht, wie Harnack meint, vollig dunkel, sondern es 
war das Wort éuoi, das Lk, um sein évoy« zu verdeutlichen, durch tod viod tod 
&vOomzov ersetzte. . 

In allem offenbart sich Lk also als der sekunddre. Sein Text ist auch hier 
restlos aus dem uns vorliegenden griechischen Mt verstindlich. Und das gleiche 


ee ae 
13 G, Dalmann, Die Worte Jesu, Leipzig 1898, 75 ff. Vgl. auch A. Loisy, Les Evangiles 
synoptiques I, 229 f. 
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gilt vom SchluBvers des Stiickes. Ein sachlicher Unterschied liegt in seiner 
letzten Halfte vor. Nach Mt erscheinen die Jiinger als Prophetenschiler. 
Ihnen wird in Aussicht gestellt, daB sie das Schicksal der friiheren Propheten 
teilen werden (ottws yao edtwkav tobe mpopytasg tobe mpd Syudv). Bei Lk tritt 
der Prophetenberuf der Jiinger weniger deutlich hervor, ,,denn in derselben 
Weise taten den Propheten ihre Vater‘. Den Wechsel zwischen tov¢ mpo bud 
(Mt) und of natépes abtév (Lk) will Wellhausen aus einer Variante im aramaischen 
Q erklaren, Mt habe den Text da-q’damaikén und Lk den Text da- 
q’damaihén vor sich gehabt oder gelesen. Die altsyrische Ubersetzung 
bestatigt fiir Mt Wellhausen’s Vermutung, aber fiir Lk ist eine solche Vorlage 
recht unwahrscheinlich. Daf eine derartige Variante die ganze Existenz von Q 
—einer griechischen Quellenschrift fir Mt und Lk — aufs ernsteste 
gefahrden wiirde, sei nur nebenher bemerkt. Die Sache erklart sich aber viel 
einleuchtender anders. Lk schreibt fiir heidenchristliche, abendlandische Leser ; 
vor seinem Auge steht nicht mehr, wie Plummer™ aus dem adtév richtig heraus- 
fiihlt, lebendig die Tatsache, daB die ersten Hérer der Bergpredigt Juden sind. 
Seine Bergpredigt richtet sich an die ganze Welt und darum laBt er Jesus von 
den Juden wie von Abwesenden sprechen. Kein Zweifel, da&B der Text des Mt 
sods tpd Sudv den Vorzug verdient. Statt des éStw&av des Mt schreibt Lk das: 
allgemeinere éxotovv, weil bei ihm vorher nicht allein von Verfolgungen die Rede 
war; statt des ottw> des Mt schreibt er in besserem Griechisch xat& tx adt&, 
das er atch sonst (6, 26; 17, 30; Apg 14, 1) bevorzugt; statt des semitischen 
Plural év totc obpavotc des Mt setzt er hier, wie oft (vgl. Lk 3, 21 mit Mt 3, 16 
und Mk 1, 10; Lk3, 22 mit Mt 3, 17 und Mk 1, 11; Lk 11, 13 mit Mt7, 11) 
den Singular év 7@ odpava; statt ét1 des Mt verwendet er das auch sonst haufig 
bei ihm, und fast nur bei ihm, erscheinende idod yao (1, 44. 48; 2, 10; 6, 23; 
17, 21; Apg 17, 21). Er wahit den imp. aor. (ydéonte xai oxtetyoate), anstatt 
des prasentischen des Mt (yatpete xalt &yaxrrreo0e), weil er mit év éxetvyn tH Hucow 
ein bestimmt im Endgericht sich erfiillendes Geschick im Auge hat, wahrend 
Mt nur auf die Méglichkeit solchen Schicksals in allgemeinen Wendungen hin- 
deutet. ,,On voit que cette beatitude — tout a fait conforme a Mt pour le 
fond — a été écrite 4 nouveau par Lc“ bemerkt Lagrange!’ zutreffend, aber 
dieses Urteil gilt, wie wir sahen, nicht nur von diesem Makarismus, sondern es. 
gilt von allen Seligkeiten, ja es gilt von der ganzen Bergpredigt. 

Man miiBte den Rahmen eines Aufsatzes weit iiberschreiten, wollte man 
in dieser Weise alle Einzelstiicke der beiden Reden miteinander vergleichen. 
Ich beschranke mich also auf die Behandlung nur eines weiteren Falles und auf 
einige Bemerkungen allgemeinerer Art. Der Spruch von der Wiedervergeltung 
hat eine Reihe von beachtenswerten Abweichungen. 


14 A. Plummer, A critical and exegetical Commentary on the Gospel according to S. Luke*, 


Edinburgh 1904, z. St. 
15 Fvangile selon saint Luc 189. 
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Mt 5, 38—42. Lk 6, 29—30. 

*8 jxovoate St. epedOn d—OaAudv avert 
SpParanod xat SSdvta dvtt SSdvtog. 89 yd Ss 
Ayo buiv wy dvtiotivar to movnea ar’ 
Borg se faniter elg thy Sebrdv cov siaydve, 2 to TOnTovTt ce ent 
stpévov abt xal thy KAAny * xal ty thy ciaydva mkpexe xxl thy KAAHY, ab 
OErovet cor xerOFvar xal tov xrTHvk cov Aa- dnd tod alpovrdg cov td tudtiov xal Tov 
Betv, &peg adtw xat rd tudtiov 1 xal dotig . yuTdva wh xoAdon. 
oe ayyapsvcer ulAtov &v, Braye wet’ adrod 
dbo. # ty aitotvt. ae ddc, xat tov O¢rovta 30 ravtt attotvtt ce Stdov, xal amd Tod. 
&rd God Savicacbar uh &tosteagiic. abpovtog TK oa uy aratrer. 


Bei Mt erscheint also dieses Wort innerhalb der Antithesen zwischen alter und 
neuer Ordnung; dem Gesetz der Vergeltung (Ex 21, 24; Deut 19,21; Lev 24, 20) 
wird das Ideai der christlichen Auffassung gegeniibergestellt. Bei Lk fehlt diese 
Antithese, wie ja auch alle tibrigen, und dadurch erscheint das Wort in ganz 
anderem Lichte und in veranderter Form. Das 7 Oédovtt cor xpiOqvar (Mt 5, 
40) ,,wer mit Dir prozessieren will‘‘ mu8 bei Lk natiirlich fehlen. Nach Mt ist 
an einen Rechtshandel zu denken, bei dem es sich um den y.tev, den Leibrock, 
das Hemd handelt; Jesus gibt den Rat, streite nicht mit ihm, sondern gib ihm, 
was er verlangt und noch das tyudtiov, das Oberkleid, dazu. Nach dem Text 
des Lk ist eher an den Vorgang zu denken, wo ein Rauber einen Jiinger Jesu 
iiberfallt und ihm das tuétiov fortnimmt; Jesus sagt, gib ihm noch das Hemd 
dazu. Mit Recht bemerkt hier Harnack, a. a. O. 45 ,,Lukas muBte den Mantel 
voranstellen, denn der Rauber packt den Mantel, nicht den Rock; man kann 
also die Entstehung des Lukastextes als sekundaren wohl begreifen, nicht aber 
des Matthaustextes als sekundaéren“. Aber er sieht nicht, daB der Begriff des 
Prozessierens bei Mt notwendig zu der Folgerung fiihrt, da8 auch die Ein- 
leitung des Spruches 5, 38, die Antithese, in der Quelle des Lk gestanden haben 
mu. Im itbrigen offenbart sich auch in diesem ganzen Stiick Lk als der sekun- 
dare. (Vgl. Harnack, S. 45.) Das Wort de&av in Mt 5, 39 mit Harnack zu ver- 
dachtigen, liegt kein Anla8 vor. Tatian D sys: Clem-Alex. Origenes, die es weg- 
lassen, bilden einen héchst zweifelhaften Zeugenchor. Tatian hat das Wort 
getilgt, und von 4hnlichen Erwadgungen war offenbar auch schon Lk ge- 
leitet. Nach SeZi%v ware ja ein sinistram statt alteram zu erwarten, wie 
die Altlateiner a b g auch tatsdchlich geandert haben; da statt dessen Mt ein 
&Adny bietet, lag es nahe, das deEév zu tilgen. Auch hier bietet der Text des 
Lk wieder kein einziges Wort, das sich nicht aus unserem griechischen Mt er- 
klaren lieBe. 

Beobachtet man nun weiter, daf in der Bergpredigt des Mt durchweg eine 
vorziigliche Ordnung der Spriiche erscheint, hingegen bei Lk die Gedankenfolge 
wiederholt unklar bleibt, namentlich gegen Schlu& der Rede 6, 39, wo er mit 
cinev 38 xal mapaBorhy abtotc selbst einen Einschub anzeigt, 6, 40, der sich 
nur sehr schwer an 6, 39 anschlieBt, 6, 41, wo jeder Zusammenhang mit 6, 40 
fehlt, 6, 43, der sich schlecht an 6, 42 anreiht, 6, 46, wo das xvete xvete doch gewiB 


135 


nicht ,,aus der Fiille des Herzens‘ (6, 45) gesprochen wird, so hat man wirklich 
keinen Grund mehr zu fragen, ob Mt mit seiner guten Gedankenfolge oder Lk 
mit seinem nur mithsam gesponnenen Faden das Urspriingliche bietet. Viel- 
mehr ist Lk, der die beiden Verse 6, 39 und 40 aus anderer Uberlieferung (die 
Worte finden sich bei Mt 15, 14 und 10, 24. 25 in wesentlich gleicher Form) 
hereinzieht und anderes Gut der Bergpredigt des Mt iiber das spatere Evange- 
lium verstreut (Mt 5, 13 = Lk 14, 34. 35; Mt 5, 15 = Lk 11, 33; Mt 5, 25. 
26 = Lk 12 57—59; Mt 6, 9—13 = Lk 11, 2—4; Mt 6, 19—21 = Lk 12, 
33. 34; Mt 6, 22—23 = Lk 11, 34—36; Mt 6, 24 = Lk 16, 13; Mt 6, 25—34 = 
Lk 12, 22—31; Mt 7, 7—11 = Lk 11, 9—13; Mt7, 13. 14 = Lk 13, 23. 24; 
Mt 7, 22 = Lk 13, 26. 27), offensichtlich der sekundare Evangelist. Man ver- 
gleiche etwa noch, wie z. B. bei Mt die Verse 6, 24 und 25 aufs engste mit- 
einander verkniipft sind; aus der Unmdglichkeit, Gottesdienst mit Mammons- 
dienst zu vereinbaren, folgert Jesus die Warnung vor Sorge um Speise und 
Kleidung, die so leicht zum Mammonsdienst verleitet. Fanden wir auch nicht 
das Siz todto an der Spitze von 6, 25, so wiirden wir doch die Aufforderung 
als eine Folgerung aus 24c betrachten miissen. Nun bringt aber auch Lk 12, 22 
das dia todto, und zwar nach einer redaktionellen Bemerkung (cimev dé med 
Tove pabyta¢ adtod), womit er ja schon darauf hindeutet, daB er in seiner Quelle 
diesen Spruch nicht unmittelbar hinter der vorhergehenden Parabel vom 
térichten Reichen gefunden haben wird. 

Da8 Lk auch in dem ersten Vers nach der Bergpredigt 7,1 (aud) éxAjowoev 
TAVTA TK PHUXTX xdTOD) Wenigstens inhaltlich mit dem ersten Satz nach der 
Bergpredigt bei Mt 7, 28 (xal éyéveto dte étédecev 6 incotig tobe Adyoug todToUc) 
zusammentrifft, ist eine Tatsache von allerhéchster Bedeutung. Harnack (S. 54) 
folgert daraus ,,mit Sicherheit, daB auch in Q groBe Teile der Bergpredigt zu- 
sammengestanden haben.“ Ich sehe darin mehr, namlich eine Bestatigung des 
bisherigen Ergebnisses unserer Untersuchung, da8 dem dritten Evangelisten 
der griechische Wortlaut der Bergpredigt, wie er uns bei Mt erhalten ist, vor- 
gelegen haben mu8. Lk hat eine Auswahl aus diesen Stoffen getroffen, fast alles 
in spezifisch jiidischer Sphare Liegende hat er ausgemerzt und so eine Berg- 
predigt fiir heidenchristliche Leser geschaffen. 

Erst wenn wir uns mit seiner Arbeitsweise vertraut gemacht haben, be- 
kommen wir ein Gefiihl fiir die stolze Freude, mit der er die Forderung der 
Feindesliebe an die Spitze stellt. Diese Freude ist um so gréBer gewesen, je 
neuer und unerhorter jene Forderung war, je starker sie allem widersprach, was 
bis dahin als Lebensart und Sitte unter den Menschen gegolten. 
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Uber Vererbung und Seelsorge. 


Von Prof. Dr. Fritz Tillmann, Bonn. 


ie glanzenden Versuche, welche der Augustiner Gregor Mendel im Briinner 
Klostergarten mit Pflanzenhybriden gemacht hat!, haben eine neue 
Wissenschaft, die Vererbungsforschung, begriindet, welche bereits Ergebnisse 
von weittragendster Bedeutung gezeitigt hat. Sie hebt nicht nur mehr und mehr 
den Schleier, welcher auf der Entstehung alles Lebens geruht hat, sondern laBt 
uns auch in ihrer Anwendung auf den Menschen Schicksale und Tatsachen 
begreifen, denen man sonst rat- und hilflos gegeniiber stande. ,,Ob wir schén 
oder haBlich sind, unsere Kopfhaare lange besitzen oder schon frith eine Glatze 
bekommen, ob wir lang- oder kurzlebig sind, als Optimisten die Welt stets 
von der sonnigen Seite betrachten oder als Pessimisten zu triiben Auffassungen 
neigen, ob wir grofe geistige Eigenschaften besitzen oder die Talente immer 
nur bei anderen bewundern, das alles hangt nicht von uns und unserem guten 
Willen ab, sondern von der Konstitution jener winzig kleinen Erbmassen, die 
im Kern der Ei- und Samenzelle verborgen waren, und durch deren Vereini- 
gung wir entstanden sind?.“‘ Wenn aber dem so ist, dann diirfen am wenigsten 
Moral und Pastoral an dieser neuentdeckten Welt voriibergehen. Mag auch 
noch manches fraglich sein, mag auch namentlich in ihrer Anwendung auf den 
Menschen die junge Wissenschaft noch in den Anfangen stehen, so daB manche 
Forscher lieber von Vererbungsregeln als von Vererbungsgesetzen sprechen, 
des Erarbeiteten und Gesicherten ist schon so viel, daB Fragen aufgerollt werden, 
welche die Freiheit und Verantwortlichkeit des sittlichen Menschen in der Tiefe 
zu erschiittern drohen. Wenn, um nur ein Beispiel zu nennen, Carl Rath den 
Nachweis fiihrt, da8 von den 32 mannlichen Nachkommen aus reinrassigen 
Verbrecherfamilien 28 zu Verbrechern wurden, wahrend von den iibrig bleiben- 
den 4 zwei friih verstorben sind und von den beiden anderen der eine ein ar- 
beitsscheuer Mensch und der andere ein Trinker ist, dann tritt einem der 
ungeheuere Ernst der hier gegebenen Fragestellung erschiitternd vor die Seele. 
Unsere Arbeit, die einerster Versuch sein will, stellt sich die Aufgabe, zunachst 
mit den einschlagigen Ergebnissen der Vererbungsforschung bekannt zu machen, 
um dann nach ihrer Bedeutung und Verwertung fiir die Seelsorge zu fragen. 


I. 
Nicht alles, was man gemeinhin Vererbung nennt, ist es auch im wissen- 


schaftlichen Sinne. Eine Familie, in der Tuberkulose herrscht, ist noch kein 
Beweis dafiir, daB Schwindsucht erblich ist. Hier kann die Ubertragung von 


1 Versuche iiber Pflanzenhybriden. Verhandlungen des naturforschenden Vereins in 
Briinn 4 (1865) 3—47; Uber einige aus kiinstlicher Befruchtung gewonnene Hieracium- 
Bastarde 8 (1869) 26—31. 

2 L. Plate, Vererbungslehre, Leipzig 1913, 2. 

3 Uber die Vererbung von Dispositionen zum Verbrechen, Stuttgart 1914. 
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einem Familienglied auf das andere auch durch Ansteckung geschehen sein. Erb- 
lichkeit setzt vielmehr die Anwesenheit der gleichen Erbanlagen oder , Gene‘ 
bei Nachkommen und Vorfahren voraus‘. Alle erblichen Eigenschaften werden 
ndmlich durch Anlagen, Erbeinheiten, Determinanten hervorgerufen, die man 
»Gene zu nennen pflegt. Die Gesamtheit aller Merkmale, welche bei einer 
Pflanze, einem Tier, einem Menschen, wie z. B. GréBe, Schwere, Farbe usw. 
in die Erscheinung treten, bildet den Phanotypus. Dieser umfaBt also 
die vererbten wie die erworbenen Merkmale eines Individuums. Der Geno- 
ty pus dagegen bezeichnet nur die vererbten Merkmale, welche auf der An- 
wesenheit der betreffenden Gene im Keimplasma beruhen. Besitzen alle In- 
dividuen derselben Art das gleiche Gen fiir das namliche Merkmal, so heifen 
sie homozygot. ,,Alle weifen Mause z. B. ergeben unter sich. immer weiBe 
Nachkommen. Es kommt nie vor, daB von einer weiBen Maus eine farbige 
geworfen wird. Man nimmt daher an, da®8 sie alle dieselbe Erbeinheit c besitzen, 
welche die Ausbildung von Pigment unmoglich macht. In jedem Eikern einer 
weifen Maus wird dieses c vorhanden sein und ebenso in jedem Samenkern, 
und das durch die Befruchtung entstandene Tier wird daher in seiner Erb- 
masse cc fiihren und wieder wei aussehen®.‘‘ Genau dasselbe gilt aber auch 
fiir farbige Mause mit farbigen Nachkommen, welche die Erbeinheit C besitzen. 
Wird aber nun eine weie Maus von einer farbigen befruchtet, so enthalt das 
aus dieser Verbindung hervorgehende Tier zwei ungleiche Erbeinheiten Cc fir 
das gleiche Merkmal der Hautfarbe. Es ist also heterozygot. Als die 
eigentlichen Trager der Erbeinheiten gelten heute die Chromosome der 
Zelle, welche jeder Pflanzen- oder Tierart in einer bestimmten Zahl eignen. So 
enthalt die Zelle der Stechfliege 6, die der Forelle 12, die des Erdsalamanders 24, 
die der Gartenschnecke 48 Chromosome. Die Zelle des Menschen enthialt aller 
Wanhrscheinlichkeit nach ebenfalls 24. ,,Ihre Gestalt ist eine wechselnde, von 
langer Stabform bis zu runden Kiigelchen finden sich alle Zwischenformen, 
nicht selten sind sie hufeisenférmig gebogen. Im Leben erscheinen sie als stark 
glanzende weiBliche Kérperchen, dazu lassen sie hdufig eine Zusammensetzung 
aus zahlreichen kleinsten Kérnchen, sogenannten Chromomeren erkennen®.‘‘ Da 
nun sowohl die Ei- wie die Samenzellen die gleiche Zahl von Chromosomen 
enthalten, so miiBte das Ergebnis ihrer Vereinigung eine neue Zelle mit dop- 
pelter Chromosomenzahl sein. Das ist tatsachlich nicht der Fall, vielmehr 
macht jede Ei- oder Samenzelle, ehe sie zur Befruchtung fahig ist, eine soge- 
nannte Reifungsteilung durch, bei der die Chromosomenzahl auf die Halfte 
herabgesetzt wird. Infolgedessen weist auch die neue Zelle die gleiche Chromo- 
somenzahl auf wie die Ei- und Samenzelle, aus denen sie hervorgegangen ist. 

Nach diesen zum Verstandnis notwendigen Vorbemerkungen wenden wir 


4 W. Johannsen, Elemente der exakten Erblichkeitslehre, Jena 1909, 488. 
5 Plate, a.a.O., 13. 


8 S. Meisenheimer, Die: Vererbungslehre, Jena 1923, 5. 
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uns nunmehr den Vererbungsgesetzen zu, wie sie von Gregor Mendel zuerst 
gefunden und nach langer Vergessenheit um 1900 von Hugo de Vries, Erich 
_Tsechermak und Carl Correns wiederentdeckt wurden. Wir wahlen dazu das von 
Correns mitgeteilte, besonders durchsichtige Beispiel der Gartenpflanze Mira- 
bilis Jalapa’. Diese Pflanze tragt trichterfoérmige, windendhnliche Bliiten, 
deren Farben vom reinen Wei durch alle Schattierungen bis zum tiefen Gelb 
und tiefem Rot gehen. Wahit man nun eine wei8- oder eine rotbliihende Pflanze 
und laBt sie sich durch strengste Selbstbestaubung fortpflanzen, so erhalt man 
immer nur weiB- oder rotblithende Pflanzen. La&t man dagegen die roten durch 
die weiBen oder umgekehrt befruchtet werden und sat die so gewonnenen Samen 
aus, so ist das Ergebnis eine Pflanze, deren rote Bliite wesentlich heller ist als 
die ihrer rotbliihenden Eltern. Es hat sich also irgendwie auch der wei bliihende 
Elter geltend gemacht. Dabei stimmen die einzelnen Individuen unter sich 
vollkommen tiberein; so viele man auch ziehen mag, sie haben alle das ver- 
mittelnde Merkmal hellrot. Uberla®t man jetzt den Bastard der Selbstbestau- 
bung und zieht aus den Samen die zweite Abfolge, soergibt sich ein ganz anderes, 
héchst iiberraschendes Bild. Denn jetzt erscheinen neben hellrotbliihenden 
Pflanzen auch wieder die wei8- und rotbliihenden. Bei einem Teil der Enkel 
treten also die Eigenschaften der GroBeltern wieder auf oder mit anderen Worten: 
der Bastard spaltet. Es ist Mendel gelungen, auch das in solchen Fallen auf- 
tretende Zahlenverhaltnis zu ermitteln und damit eine Erklarung des Vor- 
ganges zu finden. Im Falle der Mirabilis Jalapa kommt durchschnittlich auf 
je zwei hellrote eine wei8- und eine rotblithende Pflanze, das Verhdltnis ist 
also 1:2:1. Wieder ein anderes Bild gibt die dritte, gleichfalls in strenger Selbst- 
bestaubung gewonnene Abfolge. Hier zeigt sich, da die weiBbliihenden Pflanzen 
wieder nur weiBbliihende, die rotblithenden wieder nur rotbliihende hervor- 
bringen, wahrend die helirot bliihenden das Bild der zweiten Abfolge zeigen, 
also weif8e, rote und hellrote Pflanzen, und zwar im Verhaltnis 1:2:1 aufweisen. 
Nimmt man unter den gleichen Bedingungen noch eine vierte Abfolge hinzu, 
so ergibt sich, wenn P die Eltern, F die Abfolgen, R die rot-, W die weiB-, r die 
hellrotbliihenden Pflanzen bezeichnet, folgendes Bild: 


P.:.2 R W 

Fi: fa repseeln eet 

parti ay AR a gD: Ma eau ae Wee 

Fo: KK te kk RrrW RrrwWw W WWW 
BE ER. aga Sie ee Nine ek rah aes 

PAnicReRtkoR<- RRR WwW RRRW WWWW 
R-R-RR.. Ro fe WwW RrrWw WWwWW 
RRR R ook tor W. RrrwWw WwWwWwW 
RRRR RWWW RWWW WWW W. 


7 C. Correns, Die neuen Vererbungsgesetze, Berlin 1912, 13 ff. 
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Die Erklarung der hier vorliegenden Tatsachen ist diese: dem Farbmerkmal 
Wei entspricht eine Anlage in der Keimzelle, ebenso dem Farbmerkmal 
Rot. Beim Bastard kommen daher beide Anlagen zusammen und bewirken, 
da& er hellrot bliitht. rst wenn der Bastard seinerseits Keimzellen bildet, 
trennen sich die Merkmale auf Grund der Reduktionsteilung. Daher bilden 
sich jetzt 50% Keimzellen mit der Anlage Rot, 50% mit der Anlage WeiB, 
wobei es keinen Unterschied macht, ob es sich um mannliche oder weibliche 
Keimzellen handelt. Bei der Befruchtung vereinigen sich mannliche und weib- 
liche Keimzellen, so daB vier verschiedene Falle gleich gut vorkommen kénnen: 

1. Fall: weiblich wei8 mit mannlich wei8 ergibt weif, 

2. Fall: 55 weiB ,, i rot »  hellrot, 

3° ‘Fall: 4 rots} i weiB ,,  hellrot, 

4. Fall: TOU “N,, 3 rot yo rt 
Damit erklaren sich sowohl die verschiedenen Ergebnisse der zweiten usw. 
Abfolgen wie auch das dabei hervortretende Zahlenverhaltnis. Von Wichtig- 
keit ist die Feststellung, da8 die Spaltung eine reine ist. Die aus dem Bastard 
gewonnene, wei8 oder rotbliihende Pflanze verrat weder an sich selbst noch 
an ihren Nachkommen, daB sie keinen reinen Stammbaum hat. 

Noch zwei Ergebnisse der Vererbungsforschung bediirfen um des Zweckes 
unseres Aufsatzes willen einer kurzen Besprechung: die dominierenden und 
rezessiven Merkmale sowie die Frage nach der Vererbung erworbener Eigen- 
schaften. 

Schon Mendel hatte beobachtet, da8 in manchen Fallen von Bastardierung 
wohl das Merkmal des einen Elters in die Erscheinung tritt, das des anderen 
dagegen nicht. Er nannte dann das erstere dominierend, das andere 
rezessiv. Daf aber das rezessive Merkmal nicht verschwunden ist, sondern 
durch das dominierende nur verdeckt wird, beweist der schéne Versuch von 
Correns mit den beiden nahe verwandten Brennesselarten Urtica pilulifera 
und Dodarti®. Beide Arten unterscheiden sich hauptsachlich im Blattrand, 
pilulifera hat stark gezahnten, Dodarti glatten Blattrand. Der Bastard gleicht 
Vollig pilulifera, von Dodarti ist nichts zu erkennen, das eine Merkmal hat also 
im Phanotyp das andere villig verdrangt. Die nachsten Abfolgen aber zeigen, 
daf es tatsachlich im Genotyp noch vorhanden ist, denn 25% der Nachkommen- 
schaft des selbstbefruchteten Bastards sind ganzrandig, wahrend 15% gezahnte 
Rander aufweisen. Bezeichnet man das dominierende Merkmal mit D, das 
rezessive mit r, so ergibt sich folgendes Bild der Abfolgen: 

Reisen D of 
Fl Dr 
F2°*\'DD > ‘Dr? Dr’ “rr: 


Se ae ARES A SOMME Fe AEB ALR C es eed MRT a eT IE LOU ee i NR ae 
8 Correns, a.a.O., 24 ff.; vgl. auch E. Lehmann, Experimentelle Abstammungs- und 
Vererbungslehre, Leipzig 1913, 53 ff. 
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Nur rr werden ganzrandig sein und in den weiteren Abfolgen bleiben, weil hier 
das dominierende Merkmal fehlt. Ebenso werden DD gezahnt sein und in den 
Abfolgen bleiben. Dagegen werden die Mittelgruppen Dr in der nachsten Ab- 
folge spalten, so daB F3 bei je vier Nachkommen so aussehen wird: 


F3: DDDD D Dr Dr t D Dr Drr jt Ba ae 


Doch macht Lehmann® im AnschluB an Correns darauf aufmerksam, daB die 
Dominanz nicht immer vollkommen ist. Bei genauerer Untersuchung lieBen 
sich dennoch Spuren beider Eltern auffinden. Es standen also die Bastarde 
mit dominierenden Merkmalen denen mit intermedidren nicht unvermittelt 
gegeniiber. 

Von gréBter Bedeutung ist endlich fiir unsere Zwecke die Frage, ob auch 
erworbene Eigenschaften vererbt werden kénnen. Bekannt sind die Ver- 
suche WeifSmanns’, der durch viele Abfolgen hindurch Mausen die Schwanze 
abschnitt. Er hat aber niemals auch nur die geringste Andeutung einer Ver- 
erbung des schwanzlosen Zustandes erzielen kénnen. Die auBeren Bedingungen, 
unter denen ein Lebewesen heranwachst, Ernahrung, Klima, kiinstliche Ein- 
griffe in die Entwicklung, bewirken naturgema& mancherlei Veranderungen im 
Phanotypus. Aber bisheran ist der versuchsmafige Nachweis noch nicht ge- 
lungen, daB derartige Veranderungen auch vererbt werden. Nach allem, was 
wir von der Vererbung wissen, kénnte von einer Weitergabe erworbener Ver- 
anderungen auf erblichem Wege nur dann die Rede sein, wenn durch diese 
das Keimplasma selbst verandert worden ware. Abgesehen von einigen Er- 
fahrungen bei niederen Organismen (Bakterien) gibt es bis heute keine Belege 
fiir die Vererbung erworbener Eigenschaften. Es wird daher einstweilen bei 
dem Urteil Lehmanns bleiben: ,,AuRere Veranderungen der Lebensverhdltnisse 
haben bis heute bei den héheren Organismen eben noch keine sicheren erb- 
lichen Veranderungen, welche auf Neubildung von Erbeinheiten beruhen, 
erkennen lassen‘. Infolgedessen diirfen wir einstweilen annehmen, daf schlechte 
Gewohnheiten, heimliche Laster, Alkoholismus ebensowenig die Erbeinheiten 
verandern, wie es Tuberkulose und Syphilis tun. Wohl ist bei letzteren Krank- 
heiten eine Ubertragung durch Ansteckung schon in den frithesten Lebens- 
stufen méglich, aber nicht durch Vererbung. Wenn Kinder von Trinkern ,,spater 
dem Laster des Alkoholismus verfallen, so liegt der Grund an sich in ander- 
weitiger persénlicher Minderwertigkeit (z. B. Schwachsinn) oder im verfihre- 
rischen Milieu .... Alkoholfamilien sind sehr oft wirklich zu retten, indem man 
sie ihrem Milieu entrei8t und ihnen vor allem den Alkohol selbst aus Liebe und 
darum unerbittlich entzieht!?.“‘ Wird aber etwa durch die in den Organismus 


Ae 077 SS. 
10 Vgl. Aufsatze tiber Vererbung und verwandte biologische Fragen, Jena 1892. 


11 A.a.O., 98f. 
12 H. Muckermann, Kind und Volk?, Freiburg 1920, I, 97 f. 
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eindringenden Gifte eine Veranderung der Keimplasmen hervorgerufen, so kann 
allerdings eine Verschlechterung der Erbmasse eintreten, die dann in den Nach- 
kommen zutage tritt. Die groBe Zahl geistig minderwertiger Kinder, die Lebens- 
unfahigkeit und erhéhte Reizbarkeit bei Kindern aus Trinkerfamilien lassen 
auf derartige Schadigungen der Erbmasse schlieBen?®. 


Il. 

Gelten die Mendelschen Vererbungsgesetze, deren Giiltigkeit fiir das Pflanzen- 
und Tierreich durch zahlreiche Versuche erwiesen ist, auch fiir den Menschen ? 
Wenn man bedenkt, daf die letzte Einheit, die Zelle, aus der sich der mensch- 
liche Leib aufbaut, der pflanzlichen und tierischen Zelle durchaus gleich ist, 
so wird man geneigt sein, die Geltung der Vererbungsgesetze wenigstens fiir 
die leibliche Seite des Menschen anzuerkennen. Die tagliche Erfahrung zeigt 
uns ja eine Fiille von Eigenschaften, Krankheiten, Entartungen, welche in den 
einzelnen Abfolgen bestimmter Familien auftreten, also doch wohl als erblich 
angesprochen werden miissen. Man kennt heute iiber 60 Krankheiten und Eigen- 
schaften, z. B. Hasenscharte, iiberzahlige Finger, Spaltfu8, angeborenen Star, 
Farbenblindheit, Taubstummheit, Bluterkrankheit, Kurzlebigkeit, Langlebig- 
keit, dementia praecox, Nervenkrankheiten, Gicht, Arterienverkalkung usw., 
welche erblich sind4. Auch hier mag ein einfaches, in der Vererbungsforschung 
immer wieder herangezogenes Beispiel die Sache beleuchten. Es handelt sich 
um den Fall der Vererbung iiberzahliger Finger oder Zehen, der von E. Ballo- 
witz mitgeteilt wurde. Der Stammbaum, bei dem Vierecke die mannlichen, 
Kreise die weiblichen Personen darstellen, die Vierteilung der Vierecke und 
Kreise die Hande oder Zehen erkennen lassen, ist dieser: 
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Die eingeheirateten Manner und Frauen sind mit gestrichelten Vierecken oder 
Kreisen bezeichnet. Da die Uberzahligkeit der Gliedmafen selten ist, so wird 


13 Vel. unten S. 151. 


M4 Plate, a. a. O., 3. Vgl. M.v. Gruber u. E. Riidin, Fortpflanzung, Vererbung und 
Rassenhygiene?. Miinchen 1911. 


1° Uber hyperdaktyle Familien. Archiv fiir Rassen- und Gesellschaftsbiologie 1 (1904) 356. 
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in der Regel nur der eine Teil belastet sein. Tritt dann das Merkmal bei einem 
Teil der Kinder auf, so ergibt sich daraus, daf die Uberzahligkeit dominierend ist. 
Correns!* bemerkt dazu: ,,Diirfen wir auf Grund der Vererbungsgesetze erwarten, 
da® samtliche Kinder aus allen diesen Ehen Hyperdaktylie zeigen? Durchaus 
nicht! Ein solches Verhalten wiirde ihnen sogar widersprechen. Das hyper- 
daktyle eine Elter wird ja selbst schon aus einer Ehe mit einem normalen 
Elter stammen, folglich nicht homozygotisch, sondern heterozygotisch, ein 
Bastard, sein und spalten. Es wird also auch nicht einerlei Keimzellen bilden, 
alle mit der Anlage fiir das dominierende Merkmal, sondern zweierlei, zur Halfte 
solche mit dieser Anlage zur Hyperdaktylie, zur Halfte aber solche mit der 
rezessiven Anlage fiir normale Hand und normalen Fu8. Das andere, normale 
Elter bringt lauter Keimzellen mit dieser rezessiven Anlage hervor, und beide 
Eltern zusammen miissen zur Halfte hyperdaktyle Nachkommen 
geben (wenn hyperdaktyl und normal zusammenkommen), zur Halfte normale 
Nachkommen (wenn normal und normal zusammenkommen). Die Kinder einer 
solchen Ehe miissen also (im Durchschnitt, nicht im einzelnen Fall) 
zur Halfte hyperdaktyl, zur Halfte normal sein.“ Man sieht, wie genau der 
Stammbaum diesen Erwagungen entspricht; wenn in der vierten Abfolge zwei 
Nachkommen mit unvolikommener Uberzahligkeit auftreten, so scheint dies 
in Zufalligkeiten seinen Grund zu haben. 

Schwieriger aber wird die Frage nach der Vererbung seelischer Fahig- 
keiten!”. Aber auch hier gibt es allgemein bekannte Tatsachen, welche durchaus 
auf Vererbung schliefen lassen; man denke nur an die Vererbung kiinstlerischer 
Fahigkeiten, deren bekanntestes Beispiel die Musikerfamilie Bach ist}. 
Ebenso wird man eine Weitergabe desselben oder eines verwandten Tempera- 
mentes in der gleichen Familie leicht beobachten kénnen, wobei aber zu be- 
achten ist, daB nur selten die gleichen Temperamente beider Eltern vorhanden 
sein werden. Man wird daher von vornherein bei den Nachkommen eine irgend- 
wie geartete Mischung des vaterlichen und des miitterlichen Temperamentes 
erwarten dirfen™. 

Konnte man bei Pflanzen und Tieren durch den beliebig oft zu wieder- 
holenden Kreuzungsversuch die Richtigkeit der Mendelschen Beobachtungen 
und die Auswirkung der Vererbungsgesetze einwandfrei nachweisen, so ist die 
Arbeitsweise in der Anwendung auf den Menschen weit schwieriger und viel 
weniger eindeutig. Hier mu8 namlich an die Stelle des Ziichtungsversuchs die 
Familienforschung treten, welche durch sorgfaltige Untersuchung der einzelnen 
Abfolgen wie der einzelnen Persénlichkeiten einwandfreie Unterlagen zu ge- 


165 As 4.0%, 35: 

17 W. Peters, Uber Vererbung psychischer Fahigkeiten. Fortschritte der Psychologie 
und ihrer Anwendungen III, 4—6. Leipzig-Berlin, o. J. 

18 H. E. Ziegler, Die Vererbungslehre in der Biologie und Soziologie, Jena 1919, 281 f. 

19 H. Hoffmann, Uber Temperamentsvererbung, Miinchen 1923. 
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winnen strebt. Daf dabei zahlreiche Fehler unterlaufen kénnen, daB die Aus- 
sagen oft unzuverlassig und liickenhaft sind, leuchtet ohne weiteres ein. Den- 
noch lassen sich auch auf diese Weise gute Ergebnisse erzielen, wie die Arbeiten 
von Jérger iiber die Familie Zero, die von Hacker und Strohmayer iiber die 
Habsburger Unterlippe und von Strohmayer iiber die Ahnentafel Ludwigs II. 
von Bayern beweisen. 

In diesem Zusammenhang verdient die schon eingangs erwahnte Unter- 
suchung von Rath ,,Uber die Vererbung von Dispositionen zum Verbrechen“ 
eingehendere Wiirdigung. Sie bietet zugleich ein vortreffliches Beispiel fiir die 
bei derartigen Untersuchungen anzuwendende Arbeitsweise und darf nach dieser 
Seite als vorbildlich bezeichnet werden. Im Zuchthaus zu Siegburg standen 
dem Verfasser nicht nur die Beobachtungspersonen in verhaltnismafig groBer 
Zahl zur Verfiigung, sondern auch die Mittel und Wege, welche fiir Familien- 
forschungen und Aufstellung von Stammbaumen unentbehrlich sind. Das Er- 
gebnis der Untersuchung bildet nach Rath einen neuen Beweis fiir die An- 
wendung der Mendelschen Vererbungsgesetze auf den Menschen. Bei rein- 
rassigen Verbrecherfamilien — die Untersuchung erstreckt sich leider nur auf 
die mannlichen Nachkommen —, in denen entweder beide Eltern bestraft und 
die Mutter vermutlich reine Verbrecheranlagen aufwies, war das Ergebnis: von 
32 Sdhnen waren zur Zeit der Untersuchung bestraft 28 (87,59%). Warum nicht 
der zu erwartende Hundertsatz (100%) ermittelt wurde, ist bereits oben gesagt 
worden. An zweiter Stelle kommen die Familien in Betracht, in denen nur ein 
Elter bestraft ist. Nach den Vererbungsgesetzen ist der zu erwartende Hundert- 
satz 50. Die untersuchten Familien hatten 105 Séhne, von diesen waren 53 oder 
50,5% bestraft. Dieses Ergebnis konnte noch dadurch erweitert werden, daB 
auch diejenigen Familien einbezogen wurden, in denen bestrafte Verbrecher 
bei den Grofeltern der Beobachtungspersonen oder in den Seitenlinien nach- 
weisbar waren. Auf diese Weise wurden noch 23 Familien mit 72 Séhnen heraus- 
gestellt, von denen 36, also genau 50% bestraft waren. Endlich verdient die 
Untersuchung von Verbrecherséhnen unbestrafter Eltern unsere Beachtung. 
Nach den Mendelschen Gesetzen miiBten, wenn die Eigenschaft rezessiv ist und 
beide Eltern sie verdeckt in sich tragen, 25% der Kinder sie aufweisen. Die 
Untersuchung von 59 Familien mit 199 Sdéhnen ergibt aber 86 Verbrecher, 
43,2%. Naturgema® wird hier die Untersuchung auferordentlich unsicher, 
weil die statistische Forschungsweise nicht ausreicht, um die notwendigen Unter- 
lagen zu erfassen. Da aber in 16 dieser Familien (51 Séhne, 26 Verbrecher) 
der Alkoholismus beim Vater (15) oder beim GroBvater (1) nachweisbar ist, 
so mu mit der Tatsache gerechnet werden, daB die ausgesprochenen Anlagen 
zum Trinker den dominierenden Einflu8, der sonst den normalen Erbeinheiten 
gegeniiber den verbrecherischen zukommt, vollkommen aufzuheben imstande 
ist?®, Auf alle Falle bleibt ein unerklarbarer Uberschu8, der dadurch noch er- 
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hoht wird, daB von den 28 Séhnen von Familien, in denen der eine oder beide 
Eltern geisteskrank waren, 9 Séhne zu Verbrechern wurden??. 

So wertvoll die Untersuchung von Rath auch ist, und so sorgfaltig sie auch 
gefiihrt wurde, sie weist doch sehr erhebliche Mangel auf, die man unméglich 
iibersehen kann, 

1. Der Verfasser will den Begriff ,,Disposition zum Verbrechen“ so ver- 
Standen wissen, da8 es sich dabei weniger um eine positive Begabung als viel- 
mehr um die Vererbung gewisser Defekte handelt. ,,So z. B. werden bei Klepto- 
manie des Vaters oder der Mutter natiirlich nicht etwa die Geschicklichkeit, 
welche der Erzeuger in seiner Diebeslaufbahn durch Ubung sich erworben hat, 
sondern vielmehr der Hang zum Stehlen, die Unlust, ja Unfahigkeit zu regel- 
maBiger Arbeit, eine gewisse Kaltbliitigkeit, ein gewisser Leichtsinn, ein Fehlen 
des Ehrgefiihls, des Mitleides, eine gewisse Charakterschwache und ein Mangel 
an Energie, kurz alle die geistigen Defekte, welche dem riickfalligen Dieb an- 
haften, vererbt?*.““ Allein die Fragestellung ist viel zu schwierig und zu ver- 
wickelt, als daB sie mit einer so knappen und vieldeutigen Antwort gelést werden 
kénnte. Was heift z.B., der Hang zum Stehlen wird vererbt? Wie soll man 
sich das vorstellen, da man doch nicht daran denken kann, da8 der Hang zum 
Stehlen, auch wenn er bei den Vorfahren regelmafig nachgewiesen wird, auf 
das Keimplasma und damit auf die Erbeinheiten einen Einflu8 ausgetibt hat? 
Man wird doch den Hang zum Stehlen, der iibrigens etwas Positives und nicht 
einfach ein Mangel ist, nicht als eine eindeutige Erbanlage bezeichnen kénnen! 
Vielmehr wird daran zu denken sein, daB gewisse Temperamentsmischungen oder 
Charaktereigenschaften einen giinstigen Nahrboden fiir den Hang zum Stehlen 
abgeben. Damit aber ist die Frage nach der verbrecherischen Disposition um 
einige Stufen nach riickwarts verlegt und kommt nicht blo& der eigentlichen 
Quelle naher, sondern l48t auch leiblich-seelische Merkmale erkennen, welche 
tatsachlich in den Erbgang eintreten und weitergegeben werden kénnen. In 
der gleichen Weise sind auch die iibrigen von Rath angefiihrten Mangel zu be- 
werten; sie weisen alle fiber sich hinaus und fithren damit zu einer mit wirk- 
lichem Inhalt gefiillten Erbanlage. E. Reif hat daher mit vollem Recht die 
Frage nach der erblichen Belastung bei Schwerverbrechern in eine Frage nach 
der Verschmelzung der elterlichen Eigenart in den Nachkommen ausmiinden 
lassen4. 


ee Aa a. Ue5 100: 

22 Es ware bedauerlich, wenn die Ergebnisse Raths, wie es den Anschein hat, ohne nach- 
priifende Stellungnahme von seiten der Vererbungsforscher einfach iibernommen wiirden. 
Vgl. z.B. Peters, a.a.O., 218. 

23 A.a.O., 51. Rath fand unter den von ihm aufgestellten 98 vollstandigen Stamm- 
baumen 93 Eigentumsverbrecher und 5 Mérder. ,,Was wir iiber die Vererbung feststellen, 
bezieht sich also in erster Linie auf jenen Komplex von Anlagen, die zu Diebstahlen und 
anderen Eigentumsverbrechen fiithren“. 62. 

24 Uber erbliche Belastung bei Schwerverbrechern. Klinische Wochenschrift 1 (1922) 2184. 
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2. Wenn es sich demnach bei der Disposition zum Verbrechen letzten Endes 
um bestimmte Eigentiimlichkeiten des Temperamentes und des Charakters 
handelt, dann springt sofort ein anderes in die Augen. Von der vererbten Ver- 
anlagung fiihrt dann zum Verbrechen kein Weg, welcher notwendig be- 
schritten und trotz aller GegenmaSnahmen mit der Wucht eines unentrinn- 
baren Schicksals im Zuchthaus enden mu8. Denn die Anlage ist durchaus mehr- 
deutig, sie kann im gliicklichen, aber auch im ungliicklichen Sinne entwickelt 
werden, ja sie kann iiberhaupt unentwickelt bleiben. Es wird demnach alles 
davon abhingen, unter welchen Verhaltnissen und in welcher Umgebung ein 
so gearteter Mensch heranwdchst. Auch die ererbte kiinstlerische Anlage wird 
je nur dann zur Entfaltung kommen und sich auswirken k6énnen, wenn sie 
unter gesellschaftliche und wirtschaftliche Bedingungen gestellt wird, die dafiir 
einfach unerlaBlich sind. Ein Sebastian Bach ware in einer wirtschaftlich und 
sittlich zerriitteten Familie wohl schwerlich der Meister geworden, als den wir 
ihn heute bewundern, es sei denn, daB er in andere, der Entfaltung seiner An- 
lage giinstigere Verhdltnisse versetzt worden ware. Damit aber tritt ein Um- 
stand in unseren Gesichtskreis, den Rath zwar nicht iibersehen hat, den er aber 
als wirkungslos gegeniiber der Obmacht der Erbanlage bezeichnet: Erziehung 
und Umwelt. 

3. Was Rath S. 120 f. seiner Arbeit anfiihrt, um zu zeigen, da& Erziehung 
und Umwelt keinen entscheidenden Einflu8 beim Werdegang des Verbrechers 
ausiiben, ist unzulanglich. Man braucht ja nur einmal zu iiberlegen, wie schwierig 
die Erziehung von Kindern sein muB, welche mit einem wenig gliicklichen Tem- 
perament und mit schlechten Charaktereigenschaften ins Leben treten. Wie- 
viel Einsicht in die kérperlich-seelischen Zusammenhange, wieviel zielbewuBte, 
unausgesetzte Arbeit miissen da verlangt werden! Und nun denke man daran, 
da die von Rath untersuchten Familien durchgangig Verbrecherfamilien sind 
und auf einer sehr niederen wirtschaftlichen Stufe stehen. Gleich die Erlaute- 
rungen zum ersten Stammbaum?> zeigen nur zu deutlich, wie wenig der Ver- 
fasser gewillt ist, den in Rede stehenden Umstand zur Geltung kommen zu lassen. 
Es handelt sich um den Stammbaum des G. B. Der Vater ist wegen Dieb- 
stahls oft vorbestraft und trunksiichtig, auch die Mutter ist wegen Diebstahls 
vorbestraft, ebenso beide Grofeltern miitterlicherseits und die Gro&mutter 
vaterlicherseits. Von den Geschwistern sind zwei Briider epileptisch, eine 
Schwester Dirne, die beiden anderen sind es wahrscheinlich auch. Wer mochte 
behaupten, daf in einer so entarteten Familie die Bedingungen fiir eine gute 
Erziehung gegeben seien! Dennoch versichert Rath zweimal, daB sich die Eltern 
bemiht hatten, ihre Kinder gut zu erziehen, bis man am Ende erfahrt, daB die 
Kinder frihzeitig in Fiirsorgeerziehung gebracht wurden, doch wohl nur darum, 
weil die Eltern ihre Erziehungspflichten nicht erfiillen konnten und wollten, und 


25 Aa. O., 65. 
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weil die vergiftete Luft, in der die Kinder aufwuchsen in Verbindung mit ihrer 
minderwertigen Erbanlage es als sicher erscheinen lieB, da8 sie iiber kurz oder 
lang dem Beispiel der Eltern folgen und den Weg des Verbrechens betreten 
wiirden. Auch kann man dem nicht beipflichten, was Rath S. 62 sagt unter Be- 
rufung darauf, da& die meisten der untersuchten Verbrecher vom Lande kamen. 
» Auf dem Lande“, schreibt er, ,,bleiben die Kinder lange in der Familie, und 
wenn sie sich verheiraten, andert sich an dem Milieu, dessen Einfliissen sie 
unterliegen, meist nicht viel. Wir diirfen also mit einiger Berechtigung den 
Milieufaktor fiir die Kinder aus derselben Familie als gleich ansetzen und die 
Hauptursache ihres verschiedenen Verhaltens zum Verbrechen in der Ver- 
schiedenheit der Erbanlagen suchen.‘ Gewif wirken in der Regel Erziehung 
und Umwelt fiir die Kinder der gleichen Familie in der gleichen Weise, aber 
doch nur dann, wenn auch die Erbanlage die gleiche ist. Wenn es aber wirklich, 
auch fiir die beobachteten Verbrecher zutrifft, was der Verfasser etwas zu all- 
gemein behauptet, da8 die Kinder auf dem Lande lange in der Familie bleiben, 
so beweist das doch offensichtlich gegen ihn. Denn je langer das Kind in der 
Verbrecherfamilie bleibt, desto mehr ist es den schddigenden Einfliissen aus- 
gesetzt, die hier unvermeidlich sind. Man wird sicher kein freventliches Urteil 
fallen, wenn man Verbrechereltern die Fahigkeit zur Erziehung abspricht, sicher 
zu einer Erziehung, die harte Hande und zielbewuBten Willen fordert. 

4. Endlich hat Rath einen Umstand vollig tibersehen, der von allergréBter 
Bedeutung ist und alle Vererbungsforschung beim Menschen auferordentlich 
erschwert. Gewif werden sich in allen Fallen, in denen wirkliche Vererbung 
vorliegt, die Mendelschen Vererbungsgesetze auswirken. Aber aus der auf 
statistischem Wege ermittelten Tatsache, daB sich in zwei oder drei Abfolgen 
die namlichen Krankheiten, Anomalien, geistige oder kérperliche Stérungen 
finden, kann noch nicht geschlossen werden, da sie durch wirkliche Ver- 
erbung entstanden sind. Ebenso gut und in weitaus zahlreicheren Fallen werden 
sie namlich durch Keimschadigung oder Keimvergiftung ent- 
standen sein. Wir werden uns mit dieser Erscheinung im nachsten Abschnitt 
genauer befassen miissen. Aber hier mu& wenigstens gesagt werden, daf eine 
scharfer eingestellte Untersuchung in sehr vielen der von Rath herangezogenen 
Fallen wenigstens mit der Méglichkeit rechnen muf, daB Keimschadigung als 
Folge von Alkoholismus, Syphilis oder andern Vergiftungen die minderwertige 
kérperlich-seelische Beschaffenheit mancher Nachkommen aus Verbrecher- 
familien erklaren kann. Alle diese Falle mi&ten selbstverstandlich aus der 
Vererbungsstatistik ausgeschaltet werden. Man sieht auch hier wieder, wie 
schwierig und verwickelt die Untersuchungen werden, wenn sie nicht, wie es 
bei Pflanzen und, wenn auch in weniger starkem MaBe, bei Tieren méglich ist, 
durch den Zuchtversuch, und zwar in méglichst zahlreichen Fallen, durch- 
gefiihrt werden kénnen. Denn je zahlreicher die Falle sind, desto mehr naheren 
sich auch die Ergebnisse den theoretischen Forderungen der Vererbungsgesetze. 
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Wohl tun dies die Falle Raths gleichfalls, und zwar in iiberraschender Genauig- 
keit. Sieht man aber schdrfer zu, so stellt sich heraus, daB die Sicherheit des 
Ergebnisses im umgekehrten Verhaltnis zur Sicherheit der Untersuchung steht. 
Denn diese wird um so mehr erschiittert, je wichtigere Umstande dabei iiber- 
sehen wurden. 

Wir sind so eingehend auf die Untersuchungen Raths eingegangen, weil sie, 
indem sie iiber die angebliche Disposition zum Verbrechen auf die dieser Ein- 
stellung zugrunde liegende seelisch-leibliche Gesamthaltung hinweisen, Wege 
zeigen, welche Erziehung und Seelsorge beschreiten kénnen, um dem Ver- 
hangnis ungliicklicher Erbanlagen oder angeborener Minderwertigkeit zu 
begegnen. Es gibt ja im Grunde iiberhaupt keine rein geistigen Eigenschaften, 
sondern alle guten wie bésen Eigenschaften des Menschen haben in seiner Leib- 
lichkeit Unterlagen und Wurzel.- Man wird daher viel sicherer das Gewirr 
eines verfehlten Menschenlebens in seine einzelnen Faden auflésen, wenn man 
das Temperament und den Charakter zu verstehen und aus dem véaterlich- 
miitterlichen Erbe zu begreifen sucht. Denn hier stoBen wir auf diejenigen Be- 
dingungen, welche sich immer wieder in jedem einzelnen seelischen Verhalten 
des Menschen auswirken. Man hat mit Recht das Temperament gekennzeichnet 
als die besondere, bei jedem verschiedene Art der Rezeption und Reaktion’®. 
Damit ist aber zugleich gesagt, da® eben hier auch die Quellen zu suchen sind, 
aus denen das verstandesmaBige wie gefiihlsmaBige Verhalten jedes Menschen 
flieBt, deren entscheidender Einflu8 in jedem einzelnen Denkvorgang, in jeder 
Gefiihlsregung, in jeder Handlung nachweisbar ist. 


IT. 


Die neuere Vererbungsforschung kommt immer mehr zu der Erkenntnis, 
daB gerade die Vererbungserscheinungen beim Menschen zu verwickelt sind, 
als daB man sie einfach durch Anwendung der Mendelschen Gesetze erklaren 
konnte?’. Ziegler hat daher schon 1906 eine eigene Theorie aufgestellt, welche 
darauf beruht, daB die Krankheitsanlage nicht einem einzigen Chromosomen- 
paar, sondern mehreren oder vielen Paaren zugeschrieben wird. Man nennt 
das hier zur Anwendung kommende Prinzip das Prinzip der Homomerie 
oder der gleichsinnigen Faktoren?*, Es wiirde den Rahmen unseres Aufsatzes 
sprengen, wollten wir in die Einzelheiten eingehen; es mu& die Erkenntnis 
geniigen, da die Dinge doch nicht so einfach liegen, wie es nach den Ergeb- 
nissen Raths den Anschein hatte. Uberhaupt mu8 man sorgfaltig zwischen 


°6 B. Hellwig, Die vier Temperamente bei Erwachsenen®, Paderborn o. J., 10f. 

27 Ziegler, a.a.O., 255 ff. Nach ihm besitzt der Mann 47, das Weib 48 Chromosome. 
Zur Bildung einer Erbeinheit ist das Zusammentreffen einer bestimmten Anzahl von Chromo- 
somen notwendig. Schon dadurch werden die Spielraume weiter und die Méglichkeit eines 
Ausfalls der erblichen Belastung gréBer. 

*8 Ziegler, a. a. O., 134 ff. Meisenheimer, a. a. O., 61 ff. 
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echterundunechter Vererbung unterscheiden. In dem oben angefiihrten 
Fall der Uberzahligkeit von Fingern und Zehen liegt ohne Zweifel eine echte 
Vererbung vor und ist als solche auch leicht festzustellen. Ich bin aber davon 
iiberzeugt, da8 in sehr vielen der von Rath behandelten Fallen unechte Ver- 
erbung vorliegt. Das will besagen, daS hier nicht eine Vererbung eines -be- 
stimmten Merkmals stattfindet, daB vielmehr aus der Vererbung eine Beschaffen- 
heit des Menschen entspringt, die ihn zur Entwicklung bestimmter Krankheiten 
oder Eigenschaften empfanglicher oder geneigter erscheinen lat als andere. 
Es gibt also eine Disposition zu gewissen Eigenschaften, 
die in einer Empfanglichkeit des Organismus fiir sie besteht. Sie kann eine 
erworbene sein, welche mit den Lebensverhdltnissen des einzelnen Menschen 
zusammenhangt (Unterernéhrung, Erschépfung durch Laster, Schwdchung 
durch Aikohol), oder eine ererbte, welche auf der ererbten Beschaffenheit; also 
auf dem anatomischen und histologischen Bau der Organe beruht. Ein 
gutes Beispiel ist das Auftreten der Lungentuberkulose in vielen Familien. Es be- 
steht kein Zweifel dariiber, daB die Erbeinheiten durch diese Erkrankung eben- 
sowenig beeinflu8t werden wie durch die mannigfaltigen Geschlechtskrank- 
heiten. Was aber in solchen Familien vererbt wird und eine starke Empfang- 
lichkeit fiir eine wirkliche Erkrankung bedeutet, das sind der enge Bau des Brust- 
korbs, der schwache Bau des Gefafsystems und andere kérperliche Eigentiim- 
lichkeiten?®, . 

Von besonderer Bedeutung aber sind fiir die Seelsorger die Vererbung 
geistiger Mangel und ausgesprochener Geisteskrankheiten und die Einwirkung, 
welche alkoholische und geschlechtliche Ausschweifungen auf die Nachkommen- 
schaft ausiiben. 

1. Alle geistigen Stérungen beruhen letzten Endes auf mangelhaften An- 
lagen oder auf Erkrankungen des Gehirns und des Zentralnervensystems. So 
wenig wie der Kiinstler auf einem verstimmten Instrument spielen kann, ebenso- 
wenig kann sich die Seele normal betatigen, wenn die Organe, an die sie in ihrer 
Betatigung gebunden ist, krank oder schadhaft sind. Doch sind Beobachtung 
und Urteil haufig dadurch erschwert, da8 die Erkrankung bei den Nachkommen ~ 
in anderer, leichterer oder auch schwererer Form auftritt wie bei den Eltern. 
Die geistige Erkrankung kann dann nicht mit Sicherheit auf Vererbung zuriick- 
gefiihrt werden, weil sie auch aus anderen Ursachen wie hochgradiger Ner- 
vosistat, Hysterie usw. erklart werden kann, die freilich ihrerseits vererbbar sind. 


29 R. Schliiter, Die Anlage zur Tuberkulose. Wier 1905. ,,Es ist eine immer 
wieder von neuem zu bestatigende Erfahrung, daB diejenigen Tuberkuldsen, bei denen die 
Erkrankung auf giinstigen Boden fiel, so daB sie rasch zum Tode fiihrte, d. h. also die Dispo- 
nierten; ganz auffallend enge und diinnwandige Aorten besitzen. Hiermit ist der Beweis 
geliefert, daB diese Individuen schon langst vor der tuberkuldésen Infektion einen minderwertigen 
Stoffwechsel besaBen ; dieser Zustand war die Grundlage der Disposition.“ R. Benecke, Uber 
Krankheitsvererbung und Krankheitsanlage, Halle 1916. 
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,Hat einer der Erzeuger-an einer bestimmten Nerven- oder Geisteskrankheit 
gelitten, und tritt bei einem oder mehreren seiner Kinder die gleiche Krankheit 
auf, so spricht man von einer direkten oder gleichartigen Vererbung. Viel 
haufiger ist die ungleichartige Vererbung. Die Epilepsie des Vaters, die Hysterie 
der Mutter oder die Trunksucht eines der Erzeuger kann in der nachsten Ge- 
neration ganz andere und unter sich verschiedene Krankheitsfalle zur Folge 
haben, wenn mehrere Aszendenten psychisch oder nervés erkranken®®.“* Einige 
Beispiele mégen das Gesagte beleuchten. 

1. Fall. Ober einen durch vier Abfolgen beobachteten Fall berichtet Aschaf- 
fenburg*1, Der Vater war geisteskrank, die Mutter gesund. Das einzige Kind, 
das heiratete und 8 Kinder hatte, war geisteskrank. Von diesen 8 Kindern waren 
2 Séhne und 2 Toéchter gesund und ebensoviele geisteskrank.. Die 8 Kinder 
der beiden gesunden Séhne waren gesund, ebenso die 7 Kinder der einen ge- 
sunden Tochter. Die andere gesunde Tochter hatte 2 Sdéhne, deren Schicksal 
unbekannt geblieben ist. Auch fehlt eine Feststellung dariiber, ob der eine 
geisteskranke Sohn heiratete und Nachkommen hatte oder nicht. Der andere 
geisteskranke Sohn hatte 3 Kinder, 2 Séhne und eine Tochter, von denen der 
eine Sohn irrsinnig war. Die eine geisteskranke Tochter hatte 3 Kinder, eine 
Tochter, deren Geschick unbekannt ist, eine geisteskranke Tochter und einen 
geisteskranken Sohn. Die andere geisteskranke Tochter hatte 3 Kinder, einen 
Sohn, der geisteskrank war und durch Selbstmord endete, eine Tochter, die 
blédsinnig war, und eine zweite Tochter, die an periodischem Irrsinn litt. Offen- 
bar hat diese Tochter einen Mann geheiratet, der gleichfalls belastet war. 

2. Fall. Bekannt ist der Fall Familie Kallikak. Ein Sohn aus guter Fa- 
milie verkehrte au8erehelich mit einem schwachsinnigen Madchen und erhielt 
von ihr einen Sohn. Spater heiratete er ein gesundes Madchen und wurde so 
der Stammvater zweier Familien, von denen die eine mit Schwachsinn belastet, 
die andere gesund war. Der schwachsinnige aufereheliche Sohn hatte 7 Kinder, 
von denen 2 normal, 5 schwachsinnig waren. Von seiner Nachkommenschaft 
konnten 480 Abkémmlinge festgestellt werden, von denen 82 in friiher Kind- 
heit starben, unter den tibrigen waren 143 entschieden schwachsinnig, 46 nor- 
mal. Bei den anderen lautet der Befund zweifelhaft oder unbekannt. Das Bei- 
spiel zeigt, wie eine Verbindung mit einer Geistesschwachen durch viele Ge- 
schlechter hindurch entsetzliches Unheil stiften kann®, 

3. Fall. Auch die Epilepsie ist erblich, doch gibt es auch eine nichterbliche 
Epilepsie, die etwa infolge einer Gehirnverletzung entstanden ist. Die erbliche 
Epilepsie ist haufig mit Schwachsinn vereinigt, aber es gibt bekanntlich auch 


3° Q. Binswanger, Die Pathologie und Therapie der Neurasthenie, Jena 1896. — Vgl. 
auch Ph. Jolly, Die Hereditat der Psychosen. Archiv fiir Psychiatrie und Nervenkrankheiten, 
52 (1913) 433. 

5! G. Aschaffenburg, Das Verbrechen und seine Bekampfung?, Heidelberg 1912. 

°? H. H. Goddard, Familie Kallikak, deutsche Ausgabe, Langensalza 1914. 
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Falle, bei denen sie mit auSergewoéhnlicher Begabung verbunden ist. Ein 
schwachsinniger Mann, der unter seinen 6 Geschwistern einen schwachsinnigen 
Bruder hatte, heiratete eine epileptische und schwachsinnige Frau, die aus 
einer mit Epilepsie belasteten Familie stammte. Hatte sie doch einen epilep- 
tischen Neffen und 2 epileptische Nichten. Aus dieser doppelt belasteten Ehe 
‘entsprossen 5 Kinder, zwei von ihnen befinden sich in einer Anstalt fiir schwach- 
sinnige Kinder, zwei in einer Anstalt fiir Epileptische. Das fiinfte Kind gilt 
als gesund, hat aber ein mangelhaftes Sprachvermégen, was doch wohl auch 
auf eine, wenn auch gedampfte Belastung zuriickzufithren ist®*. 

2. Es ist schon oben bemerkt worden, daB der Alkoholismus nicht als solcher 
vererbt wird. Aber es kann keinem Zweifel unterliegen, daB die standige alko- 
holische Vergiftung des Organismus zu einer Schaddigung des Keimplasmas 
fiihrt und damit den Grund zu mannigfaltigen Erkrankungen der Nachkommen- 
schaft legt. Vor allem besteht zwischen dem Alkoholismus und den zahlreichen 
geistigen Mangeln und Erkrankungen eine nachweisbare Wechselbeziehung. 
Denn der Alkohol ruft nicht nur auf dem Wege der Keimschddigung nervise 
und psychische Leiden der Nachkommenschaft hervor, sondern er ist auch 
schuld daran, wenn sich diese in ihrem seelischen Leben mehr oder weniger 
geschaddigten Menschen als willensschwach erweisen und dem Alkoholismus 
haufiger zum Opfer fallen als gesunde und willensstarke Menschen. Ja, es liegt 
durchaus im Bereich des Méglichen, daB schon eine einmalige akute Alkoholver- 
giftung Schadigung der Nachkommenschaft im Gefolge haben kann. Die nach- 
stehenden Falle sollen ein Bild der Verheerung geben, welche auf diese Weise 
in der Nachkommenschaft angerichtet wird. 

1. Fall. Der Vater Anton W. ist Trinker. Von seinen fiinf Séhnen waren drei 
Trinker, die alle am Herzschlag starben. Vier Séhne heirateten, darunter auch 
einer der Nichttrinker. Ihre Nachkommenschaft ist diese: der erste Sohn hat 
drei Kinder, davon ist eine Tochter Trinkerin und Dirne, ein anderes Kind ist 
gesund, die zweite Tochter ebenfalls Dirne. Der zweite Sohn hat drei Kinder, 
eine Tochter, die Dirne ist, ein gesundes Kind, einen Sohn, der ein Taugenichts 
war und verschollen ist. Der dritte Sohn hat zwei Kinder, von denen der eine 
Trinker war und das Delirium hatte, der andere an den Blattern gestorben ist. 
Der vierte gesunde Sohn hatte unter seinen fiinf Kindern zwei Séhne und eine 
Tochter, die dem Trunk verfallen waren*. 

2. Fall. Die ,,Medical News‘‘ 1902 berichten iiber die Nachkommenschaft 
einer Bordellwirtin und Trinkerin, die 1827 starb und die Stammutter von 
800 Personen war. Von ihnen wurden 700 mindestens einmal polizeilich be- 
straft, 37 zum Tode verurteilt, 342 waren Trinker, 127 Prostituierte®. 


33. Ziegler, a. a. O., 271. Vgl. H. Schiile, Uber die Frage des Heiratens von Geisteskranken, 
Berlin 1905. 


34 Aschaffenburg, a.a.O., 63. 
35 Plate, a.a.O., 5. 
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So erschreckend auch diese Tatsachen sind, es muB doch die Frage gestellt 
werden, ob sie auf wirklicher Vererbung beruhen oder nicht. Allgemeine Ober- 
einstimmung herrscht heute wohl nach zwei Seiten. Einmal ist von einer Ver- 
erbung erworbener Eigenschaften keine Rede. Wenn ein von Haus aus ge- 
sunder Mensch nach und nach zum Trinker wird, so kann dennoch von einer 
Weitergabe dieses Lasters an die Nachkommen auf dem Wege der Vererbung 
nicht gesprochen werden. Weiter aber darf es als feststehend angesehen werden, 
daB der Alkoholismus auf die Erbeinheiten selbst keinen Einflu8 ausiibt®®. 
Aber es besteht eine dritte Méglichkeit, die den Tatsachen selbst vollkommen 
gerecht wird und sie hinlanglich zu erklaren vermag, das ist die Keimvergiftung 
oder Keimschaddigung durch das alkoholische Gift*5*. Es steht ja fest, daB die 
Nachkommen von Trinkern vielfach entarten, sie weisen alle méglichen k6érper- 
lichen und seelischen Schadigungen auf und gehen, wie bereits oben gesagt, 
sehr oft den Schicksalsweg ihrer Eltern®*. ,,Die Keimvergiftung kann wie die 
echte Vererbung duf8erlich gleiche Abanderung bei Eltern und Kindern hervor- 
rufen; und deshalb besteht fiir-uns die Gefahr, beide Vorgange miteinander zu 
verwechseln. Aber die inneren Gesetze dieser Wirkungen brauchen darum nicht 
iibereinzustimmen®’.“. Unter 200 Insassen des Erziehungshauses der Stadt 
Berlin fand Ménkemoller*® nicht weniger als 68 ausgesprochen schwachsinnig. 
Auch bei den iibrigen war die Begabung so gering, daB man auf die Einrichtung 
einer Klasse, welche der obersten Volksschulklasse entspricht, verzichten muBte. 
Neben dem Schwachsinn fand sich noch Epilepsie, Hysterie und geistige Er- 
krankung, so da nach Ausscheidung aller geistig Defekten nur 73 blieben, deren 
geistige Begabung nicht nennenswert gelitten hatte. Die weitere Untersuchung 
ergab sodann, daf in 85 Fallen Vater oder Mutter oder beide Trinker waren, 
in 24 geisteskrank, in 26 epileptisch und weiteren 26 anderweitig nervés schwer 
krank. Aschaffenburg bemerkt dazu: ,,Dadurch wird die Hypothese entbehrlich, 
daB sich verbrecherische Neigungen etwa wie gelegentlich kiinstlerische von den 
._Eltern auf die Kinder vererben. Entbehrlich sage ich ausdriicklich, denn sie 
wird weder widerlegt noch bewiesen werden kénnen. Das, was wir sicher fest- 
stellen kénnen, ist die Tatsache, da& das Erbteil der Kinder von Trinkern, 
_Geisteskranken und Epileptikern in physischer und psychischer Minderwertig- 
keit besteht**.“‘ Wir werden daher sagen miissen, daf Keimvergiftungen aufer- 


35a Die Keimschadigung beruht nach dem Urteil der Forscher auf einer Veranderung der 
chemischen Beschaffenheit des Keimplasmas. Dann ist es freilich schwer verstandlich, daB die 
eigentlichen Erbeinheiten davon nicht betroffen werden sollen. Da indes die Keimvergiftung 
in der Regel nur durch zwei oder drei Abfolgen beobachtet werden-kann, weil so betroffene 
Familien meist aussterben, so mu8 die Entscheidung dahingestellt bleiben. 

36 Die uniibersehbare Literatur zu dieser Frage findet man bei Schallmeyer, a. a. O., 477 ff. 

37 QO. Bumke, Kultur und Entartung?. Berlin 1922, 33. Eine sehr lesenswerte Schrift, 
die gerade hinsichtlich der Forschungsweise lehrreich ist. 

38 Bei Aschaffenburg, a. a. O., 110 f. 

eran O., Lite 
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halb und unabhangig vom Erbgang nervése Entartungen, Minderwertigkeiten 
mannigfacher Art schaffen. Aber es ist heute noch nicht einmal sicher, da8 
eine so entstandene Entartung auch nur tiber die zweite Abfolge hinausgeht. Lage 
dagegen wirkliche Vererbung vor, so wiirde sie bei der Konstanz der Erbein- 
heiten auch in den nachfolgenden Geschlechtern wieder auftreten. Die Keim- 
vergiftung, welche in einer Vergiftung des werdenden Kindes besteht, verlangt 
ja nicht notwendig, da8 nun auch dessen eigene Keimzellen erkranken. Noch 
eine andere Tatsache erklart sich am einfachsten durch Keimvergiftung, wahrend 
sie der Erklarung durch Vererbung sehr erhebliche Schwierigkeiten bereitet. 
Weisen doch die seelischen und kérperlichen Minderwertigkeiten bei Trinker- 
kindern derselben Familie eine bunte Mannigfaltigkeit auf; der sogenannte 
Polymorphismus der Vererbung, der ohnehin mit den Vererbungsregeln wenig 
in Einklang steht, ist noch zu wenig erforscht, als dap er zur Erklarung dieser 
Mannigfaltigkeit ausreichen kénnte. 

3. Fir den Seelsorger wiirde es von besonderem Werte sein, wenn familien- 
geschichtliche Untersuchungen vorlagen, welche sich mit dem Einflu8 der 
geschlechtlichen Ausschweifungen auf die Nachkommenschaft beschaftigen. 
Wirklich brauchbare Ergebnisse hat hier bisheran nur die Untersuchung der 
eigentlichen Geschlechtskrankheiten, besonders der Syphilis, geliefert. Es sei 
hier nur auf die Arbeiten von Fournier*® und von Finger*! verwiesen. Der erstere 
untersuchte 45 Familien, in denen Vater und Mutter oder beide Eltern schon 
angeboren-luetisch waren. 145 Schwangerschaften in diesen Familien ergaben 
82 Aborte oder tote Kinder und von den 63 lebenden zeigten 61 zahlreiche 
Mifbildungen, wie man sie als Entartungszeichen anzusehen pflegt. Georg 
Sticker gibt von der Wirkung des Syphilisgiftes folgende Schilderung: ,,Es tétet 
oft sofort die erste Frucht im Mutterleibe und fiihrt Totgeburt um Totgeburt 
herbei, bis es die Erzeuger unfruchtbar gemacht oder seine eigene Kraft er- 
schépft hat. Wird der Ansteckungsstoff bei den Eltern allmahlich abgeschwacht, 
so folgt der einen oder anderen Fehlgeburt eine Friihgeburt, die. ein schnell 
vergangliches oder nur miihsam zu rettendes Wesen zur Welt bringt; allmahlich 
werden dann die Friichte ausgetragen, aber sie sind mit mehr oder weniger 
bedeutenden d4uferen oder inneren Merkmalen behaftet, mit Ausschlagen, Ge- 
schwiiren, Narben an duBeren Teilen, mit allerlei Schaden oder Verkiimmerungen 
innerer Teile, mit zunehmenden Verkriippelungen oder bleibenden Mifbil- 
dungen: Wenn dann zu guter Letzt auch wohlgebildete und anscheinend gesunde 
Kinder zur Welt kommen, so zeigen sie doch mitunter noch in vorgeschrittenen 
Jahren jene unheimlichen Spatwirkungen der Syphilis, wie sie in Form von 
Erschépfungszustanden des Blutes oder des Nervensystems spat noch den Er- 
wachsenen bedrohen, der sich bereits von den Folgen seiner Jugendsiinde frei- 


40 Fournier, \’hérédité syphilitique, Paris 1891. 
41 FE. Finger, Uber die Nachkommenschaft der Hereditarsyphilitischen. Wiener klin. 
Wochenschrift 13 (1900) 383 ff. 
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gesprochen glaubte*.“. Aber was hier in die Erscheinung tritt, ist gleichfalls 
nicht als Vererbung im eigentlichen Sinne, sondern als Keimvergiftung anzu- 
sehen. Auch hier ist, ahnlich wie bei der Keimschadigung durch Alkohol, die 
Ubertragung des Giftes auf die dritte Abfolge zwar méglich, aber bisheran nicht 
einwandfrei nachgewiesen. Alkohol und Syphilis fihren daher wohl zu Ent- 
artungen, aber sie begriinden keinen Entartungserbgang, sie bringen vielmehr 
die belasteten Familien sehr bald zum Aussterben*. 

Viel schwieriger wird die Frage, wenn es sich nicht um eine Vergiftung durch 
luetische Gifte, sondern nur um mehr oder weniger starke Schadigung durch 
geschlechtliche Ausschweifung handelt. Von besonderer Bedeutung ware aber 
auch die Feststellung, ob sich ein ungewoéhnlich starker Geschlechtstrieb der 
Eltern gleichfalls in ihrer Nachkommenschaft geltend macht. Dabei kénnte 
es sich entweder um eine auBerordentliche geschlechtliche Reizbarkeit, schon 
friih auftretende und heftig sich a4uBernde sexuelle Bediirfnisse handeln oder. 
aber auch um die Weitergabe einer perversen Veranlagung, etwa der gleich- 
geschlechtlichen. Einschlagige Untersuchungen sind mir nicht bekannt ge- 
worden. Sie unterliegen ja auch, wie ohne weiteres einleuchtet, besonderen 
Schwierigkeiten. Sowohl die in Betracht kommenden Persénlichkeiten selbst 
wie ihre Angehérigen werden nur selten dazu zu bewegen sein, die notwendigen 
Angaben mit der Offenheit und Zuverlassigkeit zu machen, die notwendig waren, 
um halbwegs brauchbare Unterlagen zu erhalten. Immerhin liegen Tatsachen 
vor, die zu denken geben. Nach Aschaffenburg wurden in den Jahren 1899—1901 
288 Kinder unter 14 Jahren wegen Sittlichkeitsverbrechen (Unzucht mit Ge- 
walt an Kindern) verurteilt, 355 andere wegen mangelnder Einsicht freige- 
sprochen, obwohl der Tatbestand selbst einwandfrei erwiesen war. Auf je drei 
Notzuchtsfalle Erwachsener kamen zwei von Kindern, von denen nur ein ver- 
schwindend kleiner Teil ttberhaupt sexuell zu dem Verbrechen geniigend ent- 
wickelt war*4, Natiirlich wird oft Beispiel und Verfiithrung zum Verbrechen ge- 
fiihrt haben. Sowohl die verhaltnismaBig groBe Zahl der Falle wie die Tatsache 
der ungentigenden koérperlichen Entwicklung, wenn man sie an normal ent- 
wickelten Kindern mi8t, lassen indes vermuten, da8& hier noch andere Ursachen 
vorliegen, unter denen erbliche Belastung sicherlich nicht auszuschlieBen ist. 
Ich selbst habe mehrere Falle von Gleichgeschlechtlichkeit bei jungen Mannern 
beobachtet, in denen die Miitter erklarten, daB.auch die Vater an 
diesem Ubel gelitten hatten. Aber diese Beobachtungen sind zu diirftig und 
erstrecken sich meist auch nur auf Eltern und Kinder, als da& man irgendwie 
sichere Schliisse daraus ziehen kénnte. Erst wenn man eine groBe Zahl von 
Fallen sicher feststellen und durch mehrere Abfolgen hindurch beobachten 
kénnte, wiirde man einen Schritt weiter kommen. Vielleicht wird man 

42 Geschlechtsleben und Fortpflanzung®, M.Gladbach 1917, 36f. 

43 Vel. Bumke, a. a.O., 55. 

44 Aschaffenburg, a.a.O., 124f. 
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auch mit der Méglichkeit rechnen diirfen, da8 starke geschlechtliche Ausschwei- 
fungen, sexuelle Laster und Perversitaten Keimschadigungen hervorrufen 
koénnen, die dann ihrerseits bei der Nachkommenschaft zu seelischen oder 
kérperlichen Minderwertigkeiten und damit auch zu herabgeminderter Wider- 
standskraft gegen die Regungen des Geschlechtstriebes fithren. 


IV. 


Immer deutlicher hat sich herausgestellt, daB man zwischen Vererbung im 
biologischen Sinne und Schaddigungen der Nachkommenschaft als Auswirkung. 
von Keimvergiftung sorgfaltig unterscheiden mu8. Auch fiir die moralische 
Bewertung der einzelnen Erscheinungen wie fiir die Mitarbeit des Seelsorgers 
bei der Verhiitung oder Bekampfung von Erbschdden, bei der Beratung von 
Eltern und Erziehern mu8 dieser Unterschied stets beachtet werden. Der 
Seelsorger wird namentlich bei zwei Gelegenheiten in der Lage sein, in diesem 
Sinne Zu wirken: beim EheabschluB und bei der Erziehung. 

Fir den EheabschIu 8 ergeben sich aus unseren Darlegungen folgende 
Grundsatze: 

1. Ehen zwischen Blutsverwandten sind unbedingt zu vermeiden, wenn bei 
den gemeinsamen Vorfahren Geisteskrankheit, Epilepsie oder Schwachsinn nach- 
gewiesen sind. In diesen Fallen ist es gleichgiiltig, ob es sich um dominierende 
oder rezessive Merkmale handelt. Denn wennr r in den Erbeinheiten zusammen- 
kommen, so wird das Merkmal mit Sicherheit nach den Vererbungsgesetzen ver- 
erbt werden und in die Erscheinung treten. Der Seelsorger wird eine derartige 
Ehe unter allen Umstanden als verboten ansehen miissen und darf auch seiner- 
seits nicht dazu mitwirken, etwa eine Dispens von dem trennenden Ehehindernis 
der Blutsverwandtschaft herbeizufiihren. Denn es kann nicht erlaubt sein, 
Kindern das Leben zu schenken, die mit Sicherheit entartet und lebensuntiichtig 
sein werden und eine schwere Belastung der menschlichen Gesellschaft dar- 
stellen. Ist daher dem Pfarrer bekannt, da8 in einer Familie eine der oben ge- 
nannten Krankheiten herrscht, so wird er, falls eine Ehe zwischen Blutsver- 
wandten beabsichtigt ist, auf das ernsteste unter Darlegung der biologischen 
Tatsachen davon abraten und, wenn trotzdem auf dem Eheabschlu8 bestanden 
wird, seine Mitwirkung versagen. Ich bin mir wohl bewuBt, da8 hier eine Forde- 
rung erhoben wird, die manchem hart und undurchfiihrbar erscheinen wird, 
aber ich.sehe keine Méglichkeit, ihr angesichts der Vererbungsgesetze zu ent- 
rinnen. Nur so kann unsdgliches Leid, kénnen ungliickliche Ehen und noch 
ungliicklichere Nachkommenschaften verhiitet werden. Ich kann aus meiner 
eigenen Erfahrung berichten, da8 es mir mehr als einmal gelungen ist, durch 
eindringliche Vorstellungen derartige Ehen auch dann noch zu verhindern, als 
die Brautleute bereits zur Anmeldung im Pfarrhause erschienen. Es soll aber 
auch hier ausdriicklich erklart werden, da8 diese Bedenken gegen Verwandten- 
ehen nicht bestehen, wenn beide Teile gesund sind oder einer gesunden Familie ent- 
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stammen, denn es gilt hier das Gesetz: einmal frei, immer frei. Immerhin darf 
man auch hier nicht tibersehen, daB sehr leicht rezessive Anlagen da sein konnen, 
die zwar beim Brautigam und bei der Braut verdeckt sind, aber in der Nach- 
kommenschaft wieder hervortreten werden, sobald sie in der Erbmasse zu- 
sammenkommen. Auch Vererbungsforscher, welche der Kirche sonst mit den 
hartesten Urteilen begegnen, miissen ihre Weisheit riihmen, mit der sie die Ehen 
zwischen Blutsverwandten verboten hat. 

2. Wenn in einer Familie eine vererbbare Krankheitsanlage vorhanden ist, 
so darf der andere Eheteil nicht aus einer Familie genommen werden, in der 
die gleiche Krankheit nachgewiesen ist. Der biologische Grund ist der gleiche 
und ohne weiteres einleuchtend, weil ja die Gefahr der doppelseitigen Belastung 
damit sofort gegeben ist. Das mag an der Hand der Studie von Davenport und 
Weeks iiber die Erblichkeit von Epilepsie und Schwachsinn beleuchtet werden*®. 
Beide Krankheiten sind verwandt, werden oft zusammen angetroffen oder 
treten in der gleichen Familie abwechselnd auf. Es wurden beobachtet: 


a) 5 Ehen: epileptisch x schwachsinnig: 14 Kinder, 8 epileptisch, .6 schwach- 
sinnig, 

b)6 Ehen: schwachsinnig x SpASRSaEHeE 21. Kinder, 16 schwachsinnig, 
5 epileptisch, 

c) 1 Ehe: epileptisch x aol 4 Kinder, 3 epileptisch, 1 schwach- 
sinnig, 

d) 35 Ehen: schwachsinnig x schwachsinnig: 142 Kinder, alle schwachsinnig. 


Man wird daher als Seelsorger die Pflicht haben, von derartigen Ehen nicht 
bloB abzuraten, sondern sie auch unter Umstanden durch Hinausschieben oder 
Verweigerung der Lossprechung und durch Verweigerung der Mitwirkung zu 
verhindern. Das setzt natiirlich voraus, daB der Tatbestand einwandfrei vor- 
liegt, und daB alles Zuraten umsonst ist. 

3. Personen, welche an vererbbaren schweren Krankheiten leiden, sollten 
auf die Heirat verzichten bzw. nicht geheiratet werden. Denn wenn auch der 
andere Teil gesund ist oder es zu sein scheint, die Gefahrdung der Nachkommen- 
schaft ist und bleibt eine betrachtliche. Freilich handelt es sich hier, da die in 
Betracht kommenden Krankheiten meist rezessiv sind, um einen Rat, nicht um 
eine klar zutage liegende Pflicht. Aber es wird, namentlich bei weiblichen Per- 
sonen, dem EinfluB des Seelsorgers oft gelingen, sie zu einem Opfer zu bewegen, 
das gewiB sehr grof ist, aber um des Gemeinwohles und um des eigenen Lebens- 
gliickes willen gebracht werden sollte. Man wird hier dem Urteil Muckermanns 
beipflichten, daB der Grad der Gewissensverpflichtung, den man im Einzelfalle 
auszusprechen habe, oft-nur sehr schwer zu bestimmen sei. ,,Ein guter Rat 
la8t sich indessen viel leichter begriinden, und Menschen, die das grofe Gesetz 


45 Plate, a.a.O., 394. 46 Bei Plate, a.a.O., 375f. - 
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der Nachstenliebe verstehen, werden edel genug sein, lieber selbstlos zu ent- 
sagen, als anderen zum rtgeceneinkehen Unheil zu sein — zumal den Kindern 
der Zukunft#.“‘ 

In neuerer Zeit gewinnt immer mehr die Unfruchtbarmachung erblich Be- 
lasteter an Anhangern. In mehreren Staaten Nordamerikas werden bereits 
Trinker, Strolche, Geistesgestérte, Schwachsinnige und Epileptiker durch das 
Gesetz gezwungen, sich unfruchtbar machen zu lassen. Auch die Schweiz kennt 
dieses Verfahren, nur da& es hier einstweilen nur mit der Einwilligung des 
Kranken vollzogen werden kann. Natiirlich wird auf diese Weise eine Weiter- 
gabe der Krankheit durch Vererbung véllig unméglich gemacht. Man ist in 
Amerika bereits auf den Gedanken verfallen, durch allgemeine Unfruchtbar- 
machung der Belasteten die Geisteskrankheiten, die Epilepsie und andere 
Krankheiten und Laster ganzlich auszurotten. Ob man vom Standpunkte der 
christlichen Sittenlehre einen so tiefen Eingriff in die Persénlichkeitsrechte und 
in das Leben des Leibes gestatten kann, erscheint sehr zweifelhaft. Immerhin 
sind die Griinde, welche auf séiten des Gemeinwohls liegen, so beachtlich, da8 
man die Fragestellung nicht mit einem glatten Nein erledigen darf**... Einst- 
weilen wird man sich mit der Forderung begniigen, daB es Menschen mit ver- 
erbbaren schweren Krankheiten nur unter bestimmten Voraussetzungen ge- 
stattet werden kann, zu heiraten. Sonst wird man an sie das Verlangen stellen 
miissen, auf den Eheabschlu8 zu verzichten. Nach den Mendelschen Ver- 
erbungsgesetzen wird zwar bei einer Heirat mit einem ganzlich unbelasteten 
Teil, da die in Rede stehenden Krankheiten als rezessiv angesehen werden 
diirfen, die Nachkommenschaft verschont bleiben. Aber eben diese Feststellung 
ist auBerordentlich schwierig, zumal die Geisteskrankheiten sehr viel verbreitet 
sind, und das Schicksal der Vorfahren in der Regel nur aus der ersten Abfolge 
bekannt ist. Ist aber ungliicklicherweise die Anlage auch in dem anderen Teil 
vorhanden, dann ist das Ungliick da, wenn bei der Mischung der Erbeinheiten 
rr zusammenkommen, wird die Erkrankung auch in die Erscheinung treten. 

4. Offenkundigen Alkoholikern und Menschen, die an akuter oder noch nicht 
vollig geheilter Syphilis leiden, kann der Eintritt in die Ehe unter keinen Um- 
standen gestattet werden. Daher ist es weiblichen Personen auch nicht erlaubt, 
mit ihnen ein Verlébnis einzugehen oder eine Bekanntschaft zu unterhalten. 
Sie sind mit allen seelsorglichen Mitteln dazu anzuhalten, ein derartiges Ver- 
haltnis aufzugeben. Nach dem, was wir iiber Keimvergiftung und Keimschadi- 
gung gesagt haben, bedarf es dafiir keiner besonderen Begriindung. Die sicher 
eintretende kérperliche und seelische Minderwertigkeit der Nachkommenschaft 


47 Muckermann, a. a. O., 94. 

48 Uber diese schwierige Frage geht das Urteil der Moraltheologen weit auseinander. 
Vel. Schmitt, Zur Frage nach der Erlaubtheit der Vasektomie. Zeitschrift fiir kath. Theologie 
37 (1913) 912—916. Ich hoffe in einem der nachsten Hefte dieser Zeitschrift eingehend dazu 
Stellung nehmen zu kénnen. 
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und die sicher totungliicklich ausfallende Ehe sind so groBe, ohne jeden Zweifel 
eintretende Ubel, daB sie den Verzicht zu einer strengen Pflicht machen. Selbst 
da, wo ein derartiges Verhaltnis bereits Folgen hatte und darum auf die Heirat 
gedrangt wird, sollte man dennoch davon Abstand nehmen. Dann bleibt es 
wenigstens bei dem einen Ungliick, wahrend sonst die Auswirkungen der Keim- 
vergiftung unabsehbar sind. Mag im Augenblick auch der Verzicht schmerzlich 
und schwer werden, spater werden es die Beteiligten ihrem Seelsorger danken, 
wenn er sie durch seine entschiedene Forderung vor einem ungliicklichen und 
verfehlten Leben bewahrt hat. Selbstverstandlich diirfen auch die Eltern zu 
derartigen Verlébnissen niemals ihre Zustimmung geben. Es ist unverantwort- 
lich und eine der schwersten Siinden gegen Elternpflicht und Kindesliebe, wenn 
die Eltern aus rein irdischen Gesichtspunkten eine Ehe mit einem ‘Trinker oder 
einem Wistling begiinstigen und férdern. Man sollte auch nicht damit rechnen, 
daB die Liebe zu einem reinen und charaktervollen Madchen die Kraft gibt, 
das Laster zu iiberwinden, so daB die organische Schadigung zur Ausheilung 
und zum Verschwinden kommt. Es soll gewif die Méglichkeit nicht bestritten 
werden, daB es eine derartige dauernde Besserung geben kann. Dennoch ist 
der Erfolg so unsicher und sind die Schadigungen, die unter Umstanden ein- 
treten, so gro8, da® man die Bewahrungsprobe nicht in die Ehe, sondern vor den 
EheabschluB verlegen sollte. Endlich muB8 noch darauf hingewiesen werden, daB 
die Heilung bei syphilitischer Erkrankung nicht leicht und nicht immer mit 
der notwendigen Sicherheit festgestellt werden kann. Sicherlich sollte diese 
Feststellung nur durch tiichtige und zuverlassige Facharzte erfolgen. Mir ist 
noch jiingst ein Fall bekannt geworden, in dem eine anscheinend villig ausge- 
heilte Erkrankung nach einer Reihe von Jahren wieder zum Ausbruch kam 
und zu Siechtum und Verblédung des Mannes fiihrte. Eine gliickliche, mit 
gesunden Kindern gesegnete Ehe ist mit einem Schlage zerstért worden, der 
um so schmerzlicher war, je weniger er erwartet wurde. Die Nachforschung 
ergab, daB sich der Betreffende wahrend seiner Dienstzeit als Soldat angesteckt 
hatte. Obschon er sofort arztliche Hilfe in Anspruch nahm, war es nicht ge- 
lungen, die Krankheit fiir immer zu beseitigen. 

In den letzten Jahren taucht immer wieder der Ruf nach staatlichem Ein- 
griff auf. Man verlangt ein Gesundheitszeugnis vor dem Eheabschlu8, das 
ganzliche Heiratsverbot fiir Entartete und unheilbare Kranke. Gewi8 wiirden 
derartige MaBnahmen manche gute Wirkung haben. Aber wichtiger ist die 
Erziehung zur Verantwortlichkeit bei Eltern und Kindern, bei Verheirateten 
und Unverheirateten. Alle staatlichen Ma8nahmen bedeuten einen Fehischlag, 
wenn ihnen nicht die sittliche Selbst- und Fremderziehung zur Seite geht. Wie 
aber die Dinge liegen, sollte man heute den Eltern raten, ihre Tochter nur dann 
einem Manne zu geben, wenn er ein einwandfreies, von einem unbedingt ver- 


trauenswiirdigen Arzte ausgestelltes Gesundheitszeugnis aufzuweisen hat. 
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Die zweite Moglichkeit, die sich dem Seelsorger bietet, an der EBekampfung 
von Erbschdden im weitesten Umfang mitzuarbeiten, liegt auf dem uniiber- 
Sehbaren Feld der Erziehung des jungen Menschen. Einmal ist gerade 
er wie kein anderer berufen, die Eltern bei dieser schwierigen und so selten mit 
Sachkenntnis gelésten Aufgabe zu beraten; bringt man ihm doch gliicklicher- 
weise auch heute noch ein Vertrauen und eine Aufrichtigkeit entgegen, wie sie 
oft nicht einmal dem Arzt geschenkt werden. Dann aber ist es seine besondere Auf- 
gabe, auf einem der wichtigsten Gebiete der Erziehung, der religidsen, maBgebend 
mitzuarbeiten. In der Schule wie im Beichtstuhl kann er hier eine Arbeit leisten, 
die viel Ungliick verhiiten und unermeBlichen Segen stiften kann. Aber noch 
eine andere Vorbemerkung muB hier gemacht werden. Alle Erziehung hat 
eine zweifache Aufgabe: sie mu8 Schaden hintanhalten und verhiiten und An- 
lagen entwickeln und entfalten. Innerhalb der Aufgabe, die sich dieser Aufsatz 
gestellt hat, kommt die letztere nicht in Betracht. Da& aber auch diese Seite 
der Erziehung biologisch eingestellt werden mu8, oder vielleicht besser gesagt 
ohne eingehende biologische Kenntnis der Beschaffenheit des zu erziehenden 
Menschen nicht geleistet werden kann, wird man heute kaum noch bestreiten. 
» Wer werdendes Leben in ,Formen‘ zwingen will, die der gesunden harmo- 
nischen Anpassungsweise der Erbanlagen nicht entsprechen, vergift, da& auch 
die Formen, die das werdende Leben pragen, anpassungsfahig sein miissen, wie 
die Wiege unter dem Herzen der Mutter. Nur die méglichst vollkommene An- 
gleichung von Erbanlagen und Lebensbedingungen in Hinordnung auf das letzte 
Lebensziel, das allen Menschen gemeinsam ist, entspricht dem Zwecke, den 
die Erziehung (= mecdeta) erstreben muS8*.‘‘ Fir uns steht in diesem Zu- 
sammenhang nur die eine Frage zur Erérterung, ob es der Erziehung méglich 
ist, den Ausbruch ererbter Anlagen zu verhiiten oder die Schadigungen, die in 
der leiblich-seelischen Beschaffenheit durch Keimvergiftung in dem oben um- 
schriebenen Sinne entstanden sind, auszuheilen. Dabei bleiben wir uns stets 
bewuBt, daB eine Anderung der genotypischen Grundlagen nicht von der Er- 
ziehung hervorgerufen werden kann®®, Es handelt sich also immer nur um den 
Phdnotyp, nicht um den Genotyp. 

Es gehért zu den trostvollsten Erkenntnissen der heutigen Vererbungs- 
forschung, da® die im Einzelwesen ruhenden Anlagen, seien sie guter, seien 
sie schlechter Art, oft nur durch Umwelt und Erziehung zur Auslésung ge- 
bracht werden. Allerdings wird man sofort die Einschrankung machen miissen, 
falls sie nur in einem der Eltern vorhanden waren. So sagt Bumke hinsichtlich 
der Vererbung von Geistesstérungen: ,,Wenn sich auch Seelenstérungen nur 
in gleicher Form vererben, so wird das Vorkommen von zwei ungleichartigen 
Geisteskrankheiten in der Aszendenz eines Menschen seine eigene Gesundheit 


49 Muckermann, a. a. O., 83f. Der Verfasser wiirde seinen Verdiénsten ein neues hinzu- 
fiigen, wenn er uns die biologisch unterbaute christliche Erziehungslehre schreiben wollte. 
50 Johannsen bei Muckermann, a. a. O., 82. 
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kaum starker gefahrden, als es jede dieser Krankheiten fiir sich tun wirde. Er 
kann von der Krankheit des einen oder von der des anderen Ahnen befallen 
werden, wie er seine Augenfarbe von dem einen oder dem anderen erben kann 
oder allenfalls kann eine Legierung im Sinne Kretschmers eintreten. Aber an 
keiner von diesen theoretisch méglichen Psychosen mu 8 er erkranken, Ganz 
anders, wenn die Leiden beider Ahnen von der gleichen Art waren; dann aller- 
dings mu8 die so verstarkte Krankheitsanlage, selbst wenn sie an sich rezessiv 
war, iibermachtig werden, und ihre Aussichten, die gesunden Keime zuritck- 
zudrangen, wachsen®!.‘‘ Danach ist es also méglich, den Ausbruch einer er- 
erbten Anlage durch dufere Einwirkung zuriickzuhalten. Die Aufgabe der Er- 
ziehung wird demnach eine zweifache sein: sie mu eine Umwelt schaffen, die 
in ihrer ganzen Beschaffenheit nach einen Gegensatz zur Erbanlage bildet, und 
alles verhiiten, was den Ausbruch der Anlage herbeifithren kann. 

1. Alle Erziehung belasteter Kinder mu auf Willensbildung und Selbst- 
beherrschung eingestellt werden. Es gilt vor allem, die Herrschaft iiber das 
Triebleben durch zielbewufte und andauernde Ubung zu sichern. LaSt man 
den Kindern jeden Willen, erzieht sie zur Naschhaftigkeit und Schleckerei, laBt 
ihre Gefithlsausbriiche ungestraft durchgehen, dann braucht man sich nicht zu 
wundern, wenn das Ubel zum Ausbruch kommt. Daher mu die Erziehung so 
frith wie nur méglich darauf achten, da8 alle auf das Kind einstiirmenden Ge- 
fiihlseindriicke durch gleichzeitige zweckmaBige Verstandes- und Willens- 
anregungen gehérig bekampft und in Schranken gehalten werden. Was wir 
also um der belasteten Kinder willen fordern miissen, ist eine in kérperlicher 
wie in seelischer Hinsicht starke Erziehung zur Einfachheit, Schlichtheit und 
Beherrschtheit. Was wir verwerfen, ist jede Verweichlichung statt Abhartung, 
jede Launenhaftigkeit und Grundsatzlosigkeit statt Folgerichtigkeit und klar 
erkannter Grundsatze. Es ist eine alte Weisheit, da&S Knabenzucht harte Hande 
will; beim belasteten Kinde liegt hier allein die Rettung, mag es Knabe oder 
Madchen sein. Diese Erziehung zur Selbstbeherrschung mu8 sich auch auf den 
Schlaf erstrecken. Das heranwachsende Kind braucht reichlichen Schlaf, aber 
es soll an Piinktlichkeit beim Schlafengehen wie beim Aufstehen gewéhnt werden. 
Vor allem soll es nicht im Halbschlaf bis in den Tag hinein im Bett hinddmmern 
und traumen, sondern sich auf die Minute erheben, sobald die Zeit gekommen 
ist. Jede Uberfiitterung mit StiRigkeiten mu8 unterbleiben. Man soll gewiB: 
dem belasteten Kind nicht jeden Genu& und jede Freude nehmen wollen, aber 
alles mu mit verstandiger MaBhaltung geschehen und darf niemals zu einer 
Gefahrdung der Selbstbeherrschung fiihren. Was aber unbedingt gefordert 
werden muf und was nicht streng und gewissenhaft genug durchgefiihrt werden 
kann, das ist die Fernhaltung aller berauschenden Getranke. Soll iiberhaupt 
schon die Kindererziehung abstinent sein, dann unter allen Umstanden die Er- 
ert eane EEA TEEmn NN SYR MEG Ne | tortie: Re yleine yet  eiti g 
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160 


ziehung von Belasteten. Es kann den Eltern von Trinkerkindern nicht oft und 
eindringlich genug gesagt werden, daB deren gréBte Gefahrdung im Alkohol liegt. 
Daher verdienen die Bestrebungen des Schutzengelbundes die weiteste und freu- 
digste Férderung, schon darum, damit das belastete Kind sieht, da8 hier eine 
renter erhoben und eine Leistung verlangt wird, die nicht ihm allein, sondern 
allen gilt. ' ; 


2. Es ist eine oft gemachte Beobachtung, daB eine Pflanze, die ihren ge- 
wohnten Lebensbedingungen entnommen und in andere versetzt wird, ihr 
Aussehen mehr oder minder stark verandert. Kehrt sie in die alten Bedingungen 
zuriick, so erscheint auch wieder ihr friiheres Aussehen. Fiir unseren Fall be- 
deutet das, daB zu der Anlage die 4uSeren Bedingungen hinzukommen miissen, 
welche fiir ihre Entfaltung notwendig sind. Bumke sagt daher mit Recht: ,,Fiir 
eine Spezies ist charakteristisch und wird vererbt jeweils nur eine diesen be- 
treffenden Spezies eigentiimliche Art, auf die AugSenbedingungen mit der Aus- 
bildung bestimmter 4uBerer Eigenschaften zu reagieren. Fehlen die duferen 
Umstande der Temperatur, der Nahrung usw., so bleibt die Anlage latent®.“ 
Daraus ergibt sich die ungeheuere Bedeutung, welche der Umwelt, in die ein 
Lebewesen hineinversetzt wird, im Guten wie im Bésen zukommt. Und wieder- 
um gilt das fiir das belastete Kind im erhéhten MaBe. Wir haben bereits gegen- 
iiber Rath auf die gewaltige Bedeutung des Elternhauses und der Erziehung 
aufmerksam gemacht. Wird der ungiinstigen Anlage der Nahrboden entzogen 
oder fehlt der Reiz, auf die sie notwendig antworten wird, dann muB sie nach 
und nach verkiimmern, das Gesunde und Starke gewinnt das Ubergewicht 
iiber das Kranke und Schwache. Man wird einem klugen Rat Aschajffenburgs 
zustimmen: ,,Auf steinigem Boden gedeiht keine Frucht, und es bedarf nicht 
erst noch des schlechten Keimes, um den MiBwachs erklarlich zu machen. Ganz 
ahnlich geht es mit der Entwicklung des verbrecherischen Menschen. Der Ein- 
flu8 der Veranlagung soll durch diesen Vergleich nicht ausgeschlossen werden, 
aber er ist nicht zu trennen von der Schadigung, die Erziehung oder vielmehr 
der Mangel an Erziehung, die schlechtes Beispiel und soziales Elend mit sich 
bringen®*.“* Aber ganz das gleiche gilt bei jeder erblichen Belastung. Man 
denke sich nur einmal in eine Trinkerfamilie hinein! Das schlechte Beispiel 
des Trinkervaters, der eheliche Unfriede und der Geist, die in solchen Familien 
stindige Gaste sind, die Vernachlassigung, das Elend und der Schmutz, all das 
sind Umstande, welche mit Notwendigkeit das belastete Kind vollends ver- 
derben und auf den Weg der Trinkereltern fiihren miissen. Anderseits verlangt 
eine Erziehung, wie sie hier notwendig ware, so viel Einsicht indie Gefahrdung 
des Kindes und in die Ziele seiner Erziehung, so viele Folgerichtigkeit und 
‘Strenge, eine so gesunde Lebensweise und ausreichende Erndhrung, dab die 
eigenen Eltern in der Regel der Aufgabe in keiner Weise gewachsen sind. Es gibt 
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in derartigen Fallen nur einen Weg, der zum Ziele fithrt. Das Kind muf so friih 
als méglich den Eltern entzogen und in Lebens- und Erziehungsbedingungen 
gebracht werden, wie sie unter dem Gesichtspunkt der Belastung fiir es not- 
wendig und giinstig sind. Einen grofen Fortschritt bedeutet auch die Hilfs- 
schule, welche auf einer genauen Kenntnis des minderwertigen Kindes Unter- 
richt und Erziehung aufbaut. Man kann nur dringend wiinschen, daB diese 
Schulen dem Bediirfnis entsprechend immer zahlreicher werden und Lehrer 
und Erzieher erhalten, die mit griindlichen biologischen und padagogischen 
Kenntnissen eine tiefe Liebe zu diesen von Haus aus so stiefmiitterlich be- 
dachten Kindern verbinden. Leider vermégen auch sie den verhangnisvollen 
Einflu8 des Elternhauses nur selten ganz auszuschalten, so da8 immer wieder 
die Verbindung der Hilfsschule mit der Erziehungsanstalt, in der die Zéglinge 
Nahrung und Unterkunft finden, gefordert werden muB. 

3. Ist schon fiir die Entwicklung eines jeden Menschen die Zeit seiner ge- 
schlechtlichen Reife von gewaltiger Bedeutung, so erst recht fiir den erblich 
Belasteten. Es bedarf an dieser Stelle keiner Auseinandersetzung iiber die 
korperlichen und seelischen Veranderungen, welche der junge Mensch in diesem 
Lebensabschnitt erlebt. Der Seelsorger wei aus taglich neuer Erfahrung, wie 
oft in dieser Zeit unbewuBt und triebhaft Wege beschritten werden, welche fiir 
die ganze Entwicklung und Zukunft des Menschenkindes, fiir seine seelisch- 
sittliche Haltung und Einstellung entscheidend sind. Ich verweise in diesem 
Zusammenhang nur auf das treffliche, auch fiir den Seelsorger aufschluB- und 
ergebnisreiche Buch von Eduard Spranger®*. Das belastete Kind bedarf in dieser 
Zeit verdoppelter Sorge und liebevollster Leitung. Das Unverstandene und 
Neue, was sich in seinem leiblichen und seelischen Leben abspielt, sté&t ja 
bei ihm auf eine minderwertige Gesamthaltung, welche ebenso empfindlich wie 
widerstandsuntiichtig ist. Das Natur- und Triebhafte weckt einen ganz anderen 
Widerhall wie beim gesunden, unbelasteten Kind. Die Aufgabe einer ver- 
standnisvollen Erziehung muB es sein, die drohenden Gefahren herabzumindern 
und die Widerstandskraft zu erhdhen. Gerade jetzt muB sich die von friih an 
eingeleitete Willenserziehung und Willensbeherrschung bewahren. Aber sie 
bedarf auch jetzt verdoppelter Ubung und Kraftigung. Es gilt, jeden Gefithls- 
iiberschwang zu dampfen, starke Erregungen des Gemiitslebens zu vermeiden 
und an ihre Stelle treue Pflichterfiillung und ernste Arbeit zu setzen, die keiner- 
lei MiBiggang aufkommen J48t. Auch die Ablenkung der Aufmerksamkeit 
durch Turnen und Spiel, durch Wanderung und Leibesiibung gewinnt jetzt 
erhohten Wert. Vor allem aber mu8 von dem belasteten Menschen die Ent- 
haltung von berauschenden Getranken mit unerbittlicher Strenge gefordert 
werden. Ein einziger Fall von starkerem Alkoholgenu8 kann die mithevolle 
Arbeit der vorausgegangenen Jahre mit einem Schlag zunichte machen. 


54 Psychologie des Jugendalters, Leipzig 1924. 


162 


Noch vieles ware fiir den Seelsorger und Erzieher hier zu sagen. Aber im 
Leben schafft das Beste die von starker Heilandsliebe getragene Hingabe an 
die groBe Aufgabe, die uns gestellt ist. Sie 6ffnet die Augen fiir die mannig- 
faltigen Erscheinungen und Schwierigkeiten, sie gibt die Kraft zu nimmer- 
miider Geduld und opfervoller Arbeit, sie lehrt verstehen und weckt aus Ver- 
standnis und Mitleid die helfende Tat. 
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Neuere Forschungen aber Hysterie. 
Von Privatdozent Dr. Theodor Miincker in Bonn. | 


ie Hysterieforschung hat seit Beginn dieses Jahrhunderts bedeutsame 

Fortschritte gemacht. Immer mehr tiberzeugte man sich davon, dab 
bei den hysterischen Erscheinungen nicht ein fest umrissenes Krankheitsbild 
vorliegt, da8 vielmehr das Hauptkennzeichen etwas Seelisches sei, eine 
eigenartige seelische Verhaltungsweise auf die Reize der Umwelt. So nennt 
z. B. Gaupp ,,die Hysterie eine abnorme Reaktionsweise auf die Anforderungen 
des Lebens‘‘t. Vor allem lehrten zahllose Kriegserfahrungen, daB hysterische 
Auferungen im Anschlu8 an furchtbare Schreckerlebnisse auch bei vorher ganz 
gesunden Menschen méglich sind, und festigten damit die bereits 1902 von 
A. Hoche ausgesprochene Uberzeugung, daB bei gentigender Erlebnisstarke 
jeder Mensch hysteriefahig sei?. Die hysterische Verhaltungsweise offenbart 
sich dann freilich sofort im k6érperlichen Bereiche, wo sie zu allerhand, selbst 
schwerste Krankheiten vortauschenden Erscheinungen fiihren kann. Daher 
ist es in erster Linie Aufgabe des Arztes, die Entscheidung zu fallen, ob es sich 
in einem bestimmten Falle um Hysterie handelt, bzw. ob andere Krankheiten 
auszuschlieBen sind. Weil die Reaktionsweise der Hysterischen so stark ins 
K6rperliche ausstrahlt, liegt ihm auch weiter die Aufgabe ob, hysterische 
Erscheinungen zum Schwinden zu bringen. Da die ganze Erscheinung aber aus 
seelischen Vorgadngen ihren Ursprung nimmt, ergibt sich auch fiir Er- 
zieher und Seelsorger die Notwendigkeit, hysterischen Ausdrucksformen ihre 
Aufmerksamkeit zu schenken und im Interesse des Kranken und der eigenen 
Personlichkeit eine richtige Stellung ihnen gegeniiber einzunehmen. Dies gilt 
besonders dort, wo das Sexualleben stark in die AuBerungsformen des Hyste- 
rischen hineinspielt. Da® es ferner fiir den Seelsorger von Bedeutung ist, die 
Verantwortlichkeit der Handlungen Hysterischer in etwa abschatzen zu kénnen, 
bedarf keiner Erérterung. Wir behandeln im folgenden erstens die wichtigsten 
Erscheinungsformen der Hysterie und ihre Entstehung, zweitens den hyste- 
rischen Charakter und seine AuBerungen und geben drittens einige, das Ver- 
halten des Seelsorgers betreffende Winke?. 


I. 
Die unermiidliche Arbeit der Forscher hat auf Grund eines gewaltigen 
Krankenmaterials die Erscheinungsformen der Hysterie und ihre Entstehung 
immer klarer herausgestellt. Mégen die Bilder auch wechseln, der hysterische 


1 R. Gaupp, Uber den Begriff der Hysterie. Zeitschr. f. d. ges. Neur.u. Psychiatrie 5 (1911). 

2 Vel. E. Kretschmer, Uber Hysterie, Leipzig 1923, 1. 

3 Gute Schilderungen der Hysterie finden sich in B. Heyne, Uber Laat bei 
geistigen Erkrankungen, Paderborn 1904, 52—84; vor allem siehe W. Bergmanns Artikel 
» Hysterie im Kindesalter“ in E. M. Roloff, Lexikon der Padagogik II, Freiburg 1913, 896—902; 
ebenso ,,Die Hysterie‘‘ in Capellmann-Bergmann, Pastoralmedizin!8, Paderborn 1920. 
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Grundzug tritt meist deutlich erkennbar hervor. Wenn es auch bisher nicht 
gelungen ist, das Wesen der Hysterie restlos zu fassen, so ist doch einé grofe 
Klarung der Frage durch den Vergleich hysterischer Erscheinungen mit nor- 
malpsychologischen Vorgangen und. allgemeinen biologischen Gesichtspunkten 
erzielt worden. Es ist ja schon langst. bekannt, daB alle gefiihlsbetonten Er- 
lebnisse von irgendwelchen kérperlichen Veranderungen begleitet sind und so 
gewissermafen ins Kérperliche ausstrahlen. Die experimentelle Psychologie 
hat in den letzten Jahrzehnten ganz genaue Feststellungen gemacht, daB jedes 
Gefiihl mit einer Anderung der Herztatigkeit, der Blutverteilung, der Atmung 
und der Innervation der willkiirlichen Muskulatur einhergeht*. . Bei starket 
Angst stockt die Herztatigkeit, das Gesicht erbla&t, Frostschauer laufen tiber 
den Riicken, die Sprache wird stockend, Arme und Beine beginnen zu zittern. 
Eine augenblickliche Lahmung und Hemmung des Lebensablaufes tritt hier 
deutlich zutage. Das Erréten bei Scham, die Tranen der Trauer, das Lachen 
der Heiterkeit sind ebenfalls Umsetzungen seelischer Erlebnisse in kérperliche 
Ausdrucksformen. Wie stark das Seelische auf das K6rperliche wirkt, erleben 
wir z. B., wenn sich einer vor unseren Augen in den Finger schneidet. Das 
Schmerzgefiihl] des anderen wird oft lebhafter mitgefiihlt, als wenn wir selbst 
die Verletzung erfiihren. Auf diese allgemein bekannten und doch in ihrem tief- 
sten Wesen so ratselvollen Erscheinungen lassen sich die Wirkungen der Sug- 
gestionen, d. h. gefiihlsbetonter Vorstellungen, zuriickfiihren. Dem Kranken, 
der von einem schmerzlindernden Mittel entwohnt werden soll, wird z. B. ohne 
sein Vorwissen nur Wasser unter die Haut gespritzt, und doch wird der Schmerz 
gelindert und der ausgebliebene Schlaf stellt sich ein®. 

Dieser Hinweis auf die Beziehungen zwischen Erlebnis und kérperlicher 
Ausdrucksform erschlieBt ungezwungen das Verstandnis fiir die hysterischen 
Einzelerscheinungen, die sog. hysterischen Symptome und Mechanismen. Denn 
die Ubergange vom Normalen zum Hysterischen sind flieBend. Fiir die Hysterie 
kennzeichnend ist vor allem die ungewohnlich starke Einwirkung, 
welche seelische Erlebnisse gerade in ihrer Wirkung auf die kérperlichen 
Ausdrucksformen haben, so da diese dann im Dauerzustand erhalten werden. 
Bei starken Gemiitserschiitterungen tritt dies deutlich zutage. Die Kriegs- 
arzte wissen von zahllosen Fallen zu berichten, wo bei plétzlicher Granat- 
explosion selbst dem mutigsten Krieger ,,der Schreck in die Glieder fuhr“, so 
daB er, wieder zum BewuBtsein gelangt, sich nicht mehr aufzurichten und zu 
gehen vermochte. Dabei zeigt sich bald, da8 der Erkrankte in liegender Stel- 
lung seine Gliedmafen wohl zu bewegen vermag, eine kérperliche Lahmung, 
eine Zerstérung der Nervenbahnen, liegt also nicht vor. Bei einem anderen 
bewirkt der starke Angstaffekt, daB er an allen Gliedern zittert. Tritt all- 


Bcd SL. ARS mA det: eh ep et aS RE IRE AEE an ELAR AL RIES MES al SEE RISE Se ae 
4 G. Stérring, Psychologie des menschlichen Gefithlslebens, Bonn 1916, 19. — J. Lind- 
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mahlich Beruhigung ein, so hért das Zittern auf. Wo aber die Neigung zu 
starker Auspragung kérperlicher Begleiterscheinungen besteht, die durch eine 
starke Erschiitterung auch da geschaffen werden kann, wo sie sich vorher noch 
nicht zeigte, erhalt sich das Zittern dauernd. So sei z. B. an das bekannte Schiit- 
telzittern der Kriegshysteriker erinnert. Ausdriicklich wird von den Sachver- 
standigen betont, da8 diese starke Beantwortung seelischer Erschiitterung 
durch kérperliche Ausdrucksformen auch bei sehr tapferen und schneidigen 
Leuten vorkommt. Die Falle, wo aus 4hnlichem AnlaB Krieger plotzlich die 
Stimme, das Gesicht oder GehGr verloren, ohne daf eine Organverletzung nach- 
weisbar war, gehéren ebenfalls hierher. 

Hier setzt allerdings nun die Frage ein, warum bleibt die Erscheinung er- 
halten, wahrend doch nach iiberstandenem Schreck die eigentliche Reizursache 
in Wegfall gekommen ist? Bestatigen doch tatsdchlich viele Falle, daB solche 
Erschiitterungen auch ohne dauernde Nachwirkung bleiben. 

Bei der Festigung der hysterischen Symptome 1aBt sich feststellen, daB mit 
dem Abklingen der Erschiitterung neue seelische Einfliisse einwirken und eine 
neue seelische Reizursache setzen. Etwa folgendes geht in der Seele des wieder 
zur Besinnung kommenden Menschen vor. Der Lebenstrieb, der auf so furcht- 
bare Probe gestellt wurde, tragt das instinktive Streben in sich, sich kiinftighin 
gleicher Gefahr zu entziehen. Damit regt sich dunkel bewuBt der Wunsch, 
krank zu bleiben, um fiir den Frontdienst unfahig zu sein. Traurige Nach- 
richten von der Familie waren vielleicht schon vorher eingetroffen: sie hat 
schwer zu ringen, wahrend so mancher Driickeberger ungehindert seinen Ge- 
schaften nachgeht. Die Erinnerung daran bestarkt den Wunsch, bald der Ge- 
fahrzone entronnen zu sein und fiir die Seinigen wieder sorgen zu kénnen. Man 
hat kein Interesse mehr an der Genesung, im Gegenteil, man méchte aus der 
Front heraus. Wie solche Gedanken und Wiinsche dahin wirken, die Schreck- 
auBerungen, die im Abklingen begriffen sind, im Gange zu halten, ist spater 
zu erértern. Daf hier aber seelische Einwirkungen ausschlag- 
gebend sind, wird durch Kriegserfahrungen zweifellos bestatigt. Nach Angabe 
franzésischer Kriegsarzte war die Zahl der ,,Zitterer“‘ im franzdésischen Heere 
sehr groB. Eigenartigerweise fehlten aber solche Erscheinungen bei den in 
unseren Gefangenenlagern befindlichen Truppen fast ganzlich*. Gleiche Er- 
fahrungen diirften auch wohl umgekehrt gemacht worden sein. Fiihrt man 
die hysterischen Symptome auf seelische Ursachen zuriick, so erklart sich die 
Erscheinung ungezwungen. Bei den ihres Lebens sicheren Gefangenen wire 
die sogenannte hysterische ,,Krankheitstendenz“, eine »Flucht in die Krank- 
heit", ein ,,Wille zur Krankheit‘‘, zweck- und sinnlos gewesen. Umgekehrt hat 
der zermiirbte Frontkranke ein ,,Interesse“’ an dem Fortbestehen der hyste- 


§ Nach miindlichen Vortragen von H. Tébben auf dem Kursus fiir Heilpddagogik und 
Psychopathenfiirsorge, 10. bis 14. Juni 1924, zu Miinster i. W. 
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tischen Symptome. Sein ,,mangelndes Gesundheitsgewissen“* — das allerdings 
oft unterbewuBt sein mochte und mit sittlichem Makel noch nichts zu tun 
hat? — gab ihm die Aussicht, in die Etappe oder gar zur Heimat entlassen zu 
werden. 

Da Gedanken und Wiinsche zweifellos Einflu8 auf die Erhaltung abnormer 
korperlicher Reaktionen ausiiben, wuBte man schon von den Unfallhysterien 
des Friedens her. Auch ihre Entstehung ist psychogen, d. h. seelisch 
bedingt. Auch hier wirkte das Interesse an einer Rente in dem Sinne, daB ein 
kraftvoller Gesundheitswille nicht aufkam und die Erscheinungen, z. B. Zittern 
oder Lahmungen, im Dauerzustand erhalten wurden. Dabei handelt es sich 
nicht etwa um bewufte Tauschung oder Verstellung, die Stérung ist wirklich 
da, der Arm kann nicht bewegt werden, auch ist er oft unempfindlich gegen 
Beriihrungen und selbst Stichverletzungen, oder die Glieder zittern in einem 
fort; diese Stérungen und solche der Hdérfahigkeit, des Gesichtssinnes, der 
Erinnerung sind oft als hysterische Erscheinungsformen beschrieben worden®. 
Dabei wurde freilich auch immer wieder beobachtet, daB z. B. der hysterisch 
Blinde den Gegenstanden aus dem Wege geht, die ihn verletzen kénnten. Um 
ganz genau festzustellen, wie weit solche Erscheinungen eine tatsachliche beruf- 
liche Schadigung des Kranken bedeuten, hat O. Léwenstein® eine groB ange- 
legte Untersuchung angestellt und durch zahllose Versuche den Beweis erbracht, 
da8 der hysterisch Blinde oder Taube die gieiche Wahrnehmungfahigkeit hat 
wie der normale Mensch und daher auch sein seelisches Verhalten durch die ge- 
wonnenen Ejindriicke bestimmt wird; nur kommen sie ihm nicht zum Be- 
wuBtsein’®. Bewufte Tauschung wird durchaus bestritten!. Allein schon 
die Furchtannahme, das ,,hypochondrische Vorurteil“, man kénne bei dem 
Unfall z. B. das Gehér verloren haben, geniigt, um das Bewu8twerden der 
HGreindriicke zu verhindern. In gleicher Weise wie solche Furchtannahmen 
kénnen alle Wiinsche” wirken, z. B. das Verlangen nach Rente, der Kriegs- 
gefahr zu entgehen oder, wie besonders unter II gezeigt werden wird, die Sucht, 
eine Rolle um jeden Preis zu spielen. Die bis ins Kleinste ausgearbeiteten 
Untersuchungsmethoden Léwensteins bedeuten einen grofen Fortschritt auf 
dem Wege, hysterische Symptome von wirklicher Krankheit einwandfrei zu 
unterscheiden. 

War man sich auch schon lange iiber die seelische Entstehungsweise der 
hysterischen Erscheinungen klar, vermutete man mit Recht, da8 ein bestimmtes 

7 E. Bleuler, Lehrbuch der Psychiatrie”, Berlin 1918, 403. 

8 Vgl. z. B. O. Binswanger und E. Siemerling, Lehrbuch der Psychiatrie*, Jena 1915, 
322 ff.; E. Bleuler, a. a. O., 391 f.; A. Cramer, Die Nervositat, Jena 1906, 239—292 ; H. Schl6B, 
Einfithrung in die Psychiatrie, Freiburg 1919, 90 ff. 

9 Q. Léwenstein, Experimentelle Hysterielehre, zugleich ein Versuch zur experimentellen 
Grundlegung der Begutachtung psychogener Unfallfolgen, Bonn 1923. 

10 Lowenstein, a.a.O., 396f., 154—160. 

11 Lowenstein, a. a. O., 398 f. 12 Léwenstein, a. a. O., 402. 


167 


Interesse, ein Wunsch- und Strebensziel in der Krankheitsdarstellung durch- 
schimmere, so wurde das Bediirfnis nach tieferer Erklarung doch immer lebendig 
empfunden. Namentlich suchte Kraepelin die Erscheinungen in einen groBeren, 
allgemein biologischen Rahmen einzuspannen und sie von hier aus besser zu 
verstehen!*, Eine héchst beachtenswerte Weiterbildung und Vertiefung Krae- 
pelinscher Gedankengange ist kiirzlich von E. Kretschmer gegeben worden”. 
Ihre Darlegung ist fiir das Verstandnis der ganzen Hysteriefrage von Bedeutung, 
namentlich auch nach der fiir den Moraltheologen belangreichen Seite. Beide 
Forscher gehen von der ganz auf Krankenbeobachtung aufbauenden Erkenntnis 
aus, daB die hysterischen Erscheinungen sich vorwiegend als dumpfe, trieb- 
hafte Reaktionsweisen bei primitiven oder unausgereiften Menschen zeigen; 
Kinder, Frauen, Geistesschwache sind dazu mehr veranlagt als reife Manner!>. 
Diese Tatsache legt die Vermutung nahe, da hier altere Reaktionsformen des 
triebhaften Untergrundes der Seele in die Erscheinung treten, die beim voll 
ausgereiften und erzogenen Menschen viel mehr beherrscht sind, an sich aber 
in jedem bereit liegen’*. Die bei gewaltigen Katastrophen zur Auslésung ge: 
brachten hysterischen Erscheinungen bestatigen diese Annahme. Nach zwei 
Seiten liegen die gemachten Erfahrungen. 

Die erste Gruppe von Reaktionsformen ist dadurch gekennzeichnet, dab 
starke Erlebnisreize, wie sie bei Erdbeben, Eisenbahnungliicken, Kriegserschiit- 
terungen stattfinden, augenblicklich die héheren seelischen Betatigungen 1ah- 
men, und da8 sofort ein kopfloses Hin- und Herrennen eintritt, begleitet von 
Geschrei, Krampfen, Zuckungen, Zittern, bis man schlieBlich der Gefahr bei- 
nahe mehr durch Zufall entronnen ist. Gleichfalls beantworten Kinder irgend- 
welche unliebsamen Forderungen mit ,,ungebardigem‘‘ Zappeln, StoBen, 
Schreien, Umsichschlagen. Die Ahnlichkeit solchen Verhaltens mit dem niederer 
Tiere hebt Kretschmer treffend hervor. Eine Biene oder ein Vogel, die in einem 
Zimmer gefangen sind, stellen instinktiv ihre Flugrichtung nach der Helligkeit 
ein und ,,entfesseln einen Sturm von flatternden, zappelnden, planlos hin- und 
herzuckenden Bewegungen, die sich so lange immer wieder anfallsweise wieder- 
holen, bis eine dieser Bewegungen zufallig durch eine Fensterliicke ins Freie 
fiihrt, worauf alsbald die ruhigen Flugbewegungen zuriickkehren‘‘!?, In diesem, 
von einem dumpfen Affekt getriebenen Bewegungssturme niederer Lebewesen 
spricht sich ein starkes Streben aus, unleidliche Einfliisse abzuwehren und 
drohenden Lagen sich zu entziehen. Oft erzielen denn auch die rasch hinter- 
einander gesetzten, in stetem Kreislauf sich wiederholenden Bewegungen den 
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Erfolg, da8 das Tier der Gefahr entrinnt. Unter schneller Beruhigung werden 
dann wieder die geordneten Bewegungen fortgesetzt. Die Erscheinungen des 
hysterischen Anfalles scheinen sich in der Tat ungezwungen zwischen Panik 
und dem ungestiimen Gebaren des Kindes einreihen zu lassen. Auch hier sind 
stiirmische Affektentladungen, dammerhaftes Weglaufen, Zitter- und Krampf- 
anfalle kennzeichnend?8, . 
Ein Bild entgegengesetzter Art zeigt eine zweite Gruppe von Fallen, wo 
als Wirkung plotzlichen iibermafigen Schreckens eine véllige Erstarrung ein- 
zutreten pflegt. Hier offenbart sich die lahmende Wirkung heftiger Erschiitte- 
rung ganz besonders deutlich. So berichtet Stierlein, da& bei dem Erdbeben 
in Messina 1908 eine Frau dreimal 24 Stunden stumm und unbeweglich in 
ihrem Bette im dritten Stock verblieb, obgleich sie sich leicht hatte retten 
kénnen, wahrend ihr Kind unterdessen starb’*. Neben dieser Bewegungsstarre 
findet sich dann gleich haufig ein sogenannter Dammerzustand, der in einer 
Absperrung gegen Aufenreize kérperlicher und seelischer Art und in einem 
traumartigen, hypnoiden BewuBtseinzustand besteht, an den beim Er- 
wachen keine oder nur eine dunkle Erinnerung vorhanden ist. Von diesen 
gehemmten Dammerzustanden gibt es dann allerdings allerlei Ubergange zu 
solchen, wo grofe Bewegungsunruhe sich zeigt oder gar Bewegungsstiirme das 
Bild beherrschen. Plétzliche Starre und gehemmter Dammerzustand haben 
nun ebenfalls Seitenerscheinungen im Tierreich, die wiederum darauf hin- 
deuten, daB es sich bei diesen Formen um alte Instinktreaktionen handeln mag. 
So gibt es eine bestimmte Art von Fischen, die aufgescheucht dem sogenannten 
Totstellreflex verfallen?®. Augenblicklich andert dann das Tier seine Farbe von 
schwarz zu weiBlich oder rétlich; statt zu fliehen, wirft es sich auf eine Seite 
und verharrt langere Zeit in dieser Lage. Die motorische Erstarrung zeigt sich 
vor allem in dem Spreizen der Flossen, dem Ausbleiben der Kiemenatem- 
bewegungen, dem regungslosen Aushalten iiber eine Viertelstunde. Zum Auf- 
wecken bedarf es einer starkeren Erschiitterung, worauf unmittelbar ganz 
normale Schwimmbewegungen erfolgen; hie und da fallt das Tier aber gleich- 
sam spontan wieder in diesen hypnoiden Zustand zuriick. Verwandte Zustande 
werden bei Insekten, Spinnen, Krebsen, Schlangen, Hiihnern, Pferden be- 
obachtet. Im einzelnen liegen ahnliche Eigentiimlichkeiten wie bei der mensch- 
lichen Hysterie vor: teilweise Reaktionslosigkeit auf auBere Sinnesreize, be- 
sonders ausgesprochene Empfindungslosigkeit. In der Muskulatur treten aufer 
der Bewegungslosigkeit entweder Erschlaffung oder Zustaénde mit Spannungs- 
vermehrung, wachsener Biegsamkeit u. dgl. ein. Auch Zittern wurde beobach- 
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tet?t, Hier ist wiederum Kretschmers Vergleich zwischen Tierreaktion 
und hysterischen Erscheinungen sehr klarend. Im Tierreich handelt es sich bei 
solchem Verhalten offenbar um einen natiirlichen Schutzreflex, der das Tier 
der Aufdeckung durch Verfolger entzieht oder es dem Raubtier nicht mehr 
begehrenswert macht, das meist die flichende Beute verfolgt, die unbewegliche 
dagegen meidet. So lassen sich sehr oft hysterische Anf4lle und traum- 
hafte Dammerzust4nde als Abwehrstrebungen gegen unleidliche 4uSere 
und seelische Erlebnisse verstehen. Bei starker seelischer Erschiitterung oder 
auch bei erleichterter Auslésbarkeit kérperlicher Ausdruckserscheinungen werden 
instinktive Reaktionsformen, die mit dem Lebenstrieb aufs engste verwachsen 
sind, leicht gangbar. Ich kann hier auf ein selbst erlebtes Beispiel hinweisen, 
wo eine in ungliicklicher Ehe lebende Frau hysterisch zusammenbrach und sich 
so stark von allen unliebsamen Eindriicken absperrte, daB sie langere Zeit in 
hysterischer Blindheit und Taubheit verharrte. 

Nun lehren namentlich die Kriegserfahrungen, daB die starken Wirkungen 
plétzlicher AffektstéBe in vielen Fallen ganz schwinden und damit zugleich 
das seelische Absperrungsstreben. Freilich besteht beim Abklingen einer solchen 
Affekterschiitterung noch einige Zeit die Neigung, auch ohne neuen Anlaf in 
die alte Reaktion zuriickzufallen. Auch diese Beobachtungen haben ihr Seiten- 
stiick im tierischen Totstellreflex, der sich immer wieder erneuert, wenn er 
nicht durch starke Reize gehemmt wird?2. Wird diese Neigung aber von einem 
klaren, tatkraftigen Menschen gleich nach dem Erwachen bekampft und willens- 
maBig gehemmt, so tritt die seelische Beruhigung und Gesundung recht bald 
ein. Wo aber, wie bereits oben gesagt, irgendein Interesse hineinspielt, die im 
Abklingen begriffenen Mechanismen festzuhalten, entwickelt sich psychogen 
das hysterische Symptom. — Das ist nun freilich nicht so zu verstehen, als ob 
hier voll bewuBte und klar iiberlegte Willensvorgange eingriffen. Freilich haben 
manche Forscher das hysterische Verhalten nahe an bewuBte Tauschung heran- 
riicken wollen. Und tatsachlich la8t sich etwas Willens- und StrebensmaBiges 
unverkennbar hinter den hysterischen AuSerungen beobachten, wenigstens eine 
Art von ,,Interesse‘‘, das der Kranke verfolgt. 

Gleichzeitig wird sich aber auch keiner des Eindrucks entschlagen kénnen, 
da8 ebenso das Unwillkiirliche und ReflexmaBige stark in die Augen fallt, ja, 
es ist sichergestellt, daB z. B. ein schnelles hysterisches Schiittelzittern von 
gesunden und auch nervésen Leuten im allgemeinen schlechterdings nicht 
nachgeahmt werden kann. 

Daher erheischt die auch moralpsychologisch so bedeutsame Frage besondere 
Beriicksichtigung, in welchem Mafe der Wille des Kranken beim Zustande- 
kommen hysterischer Symptome beteiligt ist. Kretschmer sucht Klarheit in 
diesen verwickelten Zusammenhang zu bringen und geht dabei von einem 
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Erlebnis aus, das wohl jeder schon an sich erfahren haben diirfte. Nach angreifen- 
dem Bergmarsch oder aufregendem Rennen zur Eisenbahn stellt sich gerne 
eine leichte Zitterneigung in der Beinmuskulatur ein, die besonders als Fuf- 
klonus bemerkbar wird, wenn im Sitzen der Fu8 nur mit der vorderen Halfte 
auf dem Boden aufsteht. In der Ruhe verschwindet das Zittern rasch, doch 
bleibt das Erregungsgefiihl in der Muskulatur noch einige Zeit bestehen. Die 
Erregung der Reflexbahn ist eben noch nicht ausgeléscht, sondern nur unter - 
schwellig geworden. Daher la8t sich der Reflex wieder leicht rufen. Das 
aber ist das Eigentiimliche: wenn man zielbewuBt und kraftig willensmaBig 
die bestimmte Bewegungsform des Kniezitterns nachzuahmen versucht, wird 
der Reflex zerstért. Wenn man dagegen dem unterschwelligen Reflex die will- 
kiirliche Unterstiitzung ganz leicht, gleichsam unabsichtlich und mehr nebenher 
zufithrt, la8t sich das Bewegungsspiel in seiner ersten rhythmischen, miihelosen 
Reflexform unterhalten. Bei diesem Vorgang geht psychologisch folgendes vor 
sich. So lange die leichte Uberinnervation gesetzt wird, haben wir das 
zwar schwache, aber doch deutliche Gefiihl bewuBter Willenstatigkeit. Sobald 
aber die Reflexzuckung erfolgt, tritt der Zweifel ein, ob man iiberhaupt will- 
kiirlich mitinnerviert hat.. In Wirklichkeit ist dies ja freilich geschehen, aber 
mit Einsetzen des Reflexvorganges fehlt das deutliche Gefitthl muskularer An- 
strengung, da ja die Reflexvorgange selbsttatig ablaufen?*. 

Hier deckt Kretschmer anschaulich, einfach und doch iiberaus geistvoll den 
Mechanismus auf, der auch hysterische Erscheinungen fortdauern 1aBt. . Seine 
Erklarung hat den groBen Vorzug, die unter gewissen Forschern bestehenden 
Meinungsverschiedenheiten iiber die Verursachung hysterischer Symptome von 
ganz neuen Gesichtspunkten aus zu lésen. Es kann hier nicht der Ort sein, 
die an Hand von Kriegsfallen iiberzeugend gefiihrte Beweisfiihrung zu ent- 
wickeln. Es sei nur festgestellt, daB8 Kretschmer bei der Entwicklung 
hysterischer Erscheinungen drei Stufen glaubt herausstellen zu koénnen: 1. die 
durch Gemiitsbewegungen oder Erschépfungen ausgelésten kérperlichen Aus- 
druckserscheinungen (die Reflexe), 2. die durch irgendein Interesse bewirkte 
Reflexverstarkung und 3. die Gewéhnung, durch welche sich das verstarkte 
Reflexsymptom immer mehr einschleift und selbsttatig in Bewegung zu halten 
vermag. So wirksam ist diese Einschleifung, daB spater selbst ehrliche Be- 
freiungsanstrengungen den Kranken nicht mehr sofort zum Ziele fahren. Da- 
nach wire also z. B. ein Schiittelzittern nach dem Abklingen des ersten Affekt- 
stoBes zu beseitigen gewesen. Aber leichte Impulse setzen dann die Reflex- 
zuckungen wieder in Tatigkeit. Anderseits zeigt sich aber auch, daB sich die 
Tatsache dieser Mitwirkung vor dem eigenen Blick leicht verschleiert. .,,Denn 
nicht grobe, zielbewuSte Simulation ist es in erster Linie, was den Reflexvor- 
gang erhalt — diese zerst6rt ihn viel eher —, sondern gerade das Hinzu- 
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geben schwacher, diffuser Willensreize; weniger die rational durchdachte als 
die triebhaft dumpfe Einwirkung auf den Reflex im Stadium der 
Ubermiidung oder iiberreizter Abspannung*4.‘‘ | 

Bei der Aufwerfung der Schuldfrage ist daher wohl zu beachten, daB der 
Willenseinflu8 der in schwerer Unordnung befindlichen Willensfunktion einer 
erschiitterten Persénlichkeit entstammt?®. Um so leichter wird sich gerade 
die Einsicht fiir die eigene Schuld verschieben, als es mit dem Eintreten der 
Reflexzuckung sofort subjektiv zweifelhaft wird, ob der Wille mitinnerviert 
hat. Alles lauft wie von selbst ab. Auch verschleiert sich der wirkliche Tat- 
bestand noch dadurch, daB das Einschleifen der Erscheinung zu ihrer ,,Ob- 
jektivierung“ fiihrt, so daB der Zitterer ihr wie einer objektiv gegebenen GréBe 
gegenitbersteht. ,,Diese Objektivierung gelingt in einem kleinen Teile der Falle 
so vollkommen, daB der Patient sich selbst und dem Arzte gegeniiber bona 
fide fast wie ein seelisch Unbeteiligter dasteht, der von einer kérperlichen Krank- 
heit befallen wurde.“ Hat sich in der Tat der Zustand einmal gewohnheits- 
maBig befestigt, so ist es dem Kranken allerdings nicht mehr méglich, durch 
eigene Kraft aus seiner Lage heraus zu kommen’®. 

Der Wert der Kretschmerschen Ausfiihrungen erhéht sich dadurch, daB 
seine Beobachtungen am gesunden Menschen gewonnen sind, der durch schwere 
AffektstéBe in den Zitterzustand kam. Wo auf Grund einer angeborenen A n - 
lageschwache die Schwelle fiir das Einsetzen des Zitterreflexes an sich 
schon niedrig ist, geniigen oft kleine Affekterlebnisse, um soviel unterschwellige 
Zittererregungen hervorzurufen, als das dumpfe instinktive Streben zum Aus- 
lésen der Symptome braucht. So wird verstandlich, daB auch schwachere Er- 
regungen bei niedrig gelegener Reflexschwelle leicht zu hysterischen Ausdrucks- 
erscheinungen fiihren kénnen. Schreck, Zorn, Angst, Eifersucht, Auftritt mit 
dem Liebhaber, eheliches Zerwiirfnis, sexuelle Erregung vermégen bei degene- 
rativer nervéser Anlage die Reflex- und Instinktmechanismen besonders leicht 
und stark in Erregung zu setzen, weil der natiirlichen Auswirkung des Affektes 
alteingefahrene Reflexbahnen zur Verfiigung stehen?’. 

Weil der Hysteriker mit Dauererscheinungen ganz unter der Herrschaft seiner 
Ausdrucksbewegungen gekommen ist und aus sich selbst heraus sie nicht zu 
beherrschen vermag, hat man ihn willensschwach genannt. Kretschmer wendet 
sich gegen diese Bezeichnung’’. Solche Menschen seien weniger willens- 
s¢hwach als vielmehr zweckschwach, d.h. der auf verniinftigen 
Uberlegungen beruhende Willensakt trete zuriick hinter den triebhaften Stre- 
bungen, welche das Interesse bestimmen, die hysterische Erscheinung zu ver- 
ewigen. Die Triebstrebung widerstrebt dem Zweckwillen. Hier hebt er einen 
fiir sehr viele Hysteriker belangreichen Punkt hervor. Es ist oft erstaunlich zu 


24 Kretschmer, a. a.O., 54. 25 Kretschmer, a.a.O., 66. 
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sehen, in welch starken Gegensatz der instinktive T rieb, der atfs engste mit 
hysterischen Reflexmechanismen verkniipft und verzahnt ist und bald zu 
blindem Wegdrangen und Zittererscheinungen, bald zu Erstarrungen fiihrt, zum 
hoheren Willensleben treten kann. Der Fall eines Offiziersburschen beleuchtet 
dieses scharfe Auseinanderfallen. Der Mann méchte von einer hysterischen Lah- 
mung geheilt werden, und es ist ihm ernst mit dieser Absicht. Aber der ehrlich 
vorhandene Zweckwille ist zu oberflachlich, zu kraftlos. Kaum sucht man das 
Symptom anzugreifen und es zur Heilung zu bringen, so erfolgt ein typischer 
hysterischer Anfall. Der Blick wird steif, das Gesicht verzerrt, die Muskulatur ist 
stark angespannt, fortstrebend oder dagegenstrebend und zusammengekriimmt, 
wie wenn man dem Manne etwas entreifen wollte. Die Zahne klappern, die Haare 
strauben sich, Schweif tritt auf das blaB gewordene Angesicht. Ein schreiender 
Gegensatz tut sich auf zwischen dem Zweckwillen, der vor einer Minute noch 
Heilung suchte, und dem Triebstreben, das offenbar ein Interesse hat, im alten 
Zustand zu verharren. In diesem Falle, der in allem an die hysterischen Be- 
sessenheitserscheinungen fritherer Zeiten erinnert, zeigt sich in iiber- 
zeugender Weise, worin der Grund fiir die Zweckschwache des héheren Willens 
besteht. Das durch Beweggriinde geleitete Wollen schlagt deshalb nicht durch, 
weil der Funktionszusammenhang zwischen Willen- und Triebleben durch den 
starken AffektstoB eine Lockerung erfahren hat, die durch die hysterische Ge- 
wohnung dauernd wird. Sowohl entwicklungspsychologische Beobachtungen?® 
wie auch Erscheinungen an bestimmten Krankheitsfallen machen es héchst 
wahrscheinlich, daB im Aufbau der motorischen Auferungen physiologisch 
mehrere Schichten zu unterscheiden sind, denen im Seelischen verschiedene 
Entwicklungsstufen entsprechen. Sicherlich baut sich das bewu8te Wollen auf 
triebhaften Unterschichten auf. Ein genaueres Eingehen auf diese Trieb- 
funktionen, die Kretschmer hy pobulische Mechanismen nennt und die neuer- 
dings von Kronjeld eingehend geschildert wurden*°, wiirde hier zu weit fihren. 
Beim gesunden Erwachsenen treten die hypobulischen Funktionen mit der 
Zweckfunktion des auf Uberlegungen beruhenden Willens zu einem Gesamt- 
willen zusammen. Hypobulik und Zweckwille bilden eine feste Funktions- 
einheit; die Triebmechanismen sind als eingegliederte Bestandteile in die héhere 
Willensfunktion aufgenommen*, Ist dagegen beim Hysteriker der Zweckwille 
durch AffektstéBe oder lang andauernden Affektzwiespalt lahmgelegt oder 
erheblich geschwacht, so vermag die Hypobulik als vollstandig selbstandige 
Funktion mit eigengesetzlichem Ablauf ,,aus der festen Gliederung der psycho- 
motorischen Ausdruckssphare herauszuspringen“‘*, und es kommen die ,,friih- 
kindlichen Reaktionsformen der Hypobulik‘*? leichter zum Vorschein, mit 
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anderen Worten, das unmotivierte Triebleben, das oft ruckartig hin und her 
schnellt und wie ein Fremdkérper in der Gesamtpersonlichkeit wirkt*4, be- 
herrscht das ganze seelische Ausdrucksleben. Dadurch wird es erklarlich, 
wenn bei dem Versuch der Heilung das triebhafte Streben der Hypo- 
bulik plétzlich durchbrechen kann und den auf Heilung abzielenden Zweck- 
willen einfach iiber den Haufen rennt. 

GewiB werden so ausgepragte Funktionsstérungen nur in selteneren Fallen 
zu finden sein. Wenn aber schon beim Kinde beobachtet werden kann, da das 
Triebstreben sich oft in einer gewissen Querstellung zu dem in Entwicklung 
begriffenen Zweckwillen findet®> und es erziehlicher Hilfen bedarf, bis die Funk- 
tionseinheit von Willen und Hypobulik vollzogen ist, wenn dann zur Zeit der 
Geschlechtsreife die gleiche Erscheinung festgestellt werden kann*, so 1a8t sich 
erwarten, da8 gerade bei hysterischer Veranlagung der triebhafte Untergrund 
des seelischen Lebens viel haufiger durchschimmert und sich durch den Zweck- 
willen weniger leicht beherrschen la8t, als dies beim ganz gesunden Menschen 
der Fall ist. Jetzt erscheinen viele Eigenschaften hysterischen Verhaltens nicht 
mehr so ratselhaft, wie z.B. die triebhafte Zahigkeit, mit der eine vorgefaBte 
Meinung festgehalten wird, das unberechenbare Hin- und Herspringen, das 
sich jedem verniinftigen Beweggrund entzieht, sowie das starke Mifverhdltnis 
zwischen Reiz und Reaktion*®’,. Jetzt versteht man auch besser, warum die 
hysterischen Reflexmechanismen so leicht auszulésen sind. Das ,,Interesse“ 
wird ja viel mehr durch das dumpfe Triebstreben bestimmt als durch verstandes- 
mafige Erwagungen, und da die Reflexzuckungen den Trieben viel unmittel- 
barer zur Verfiigung stehen wie dem hoéheren Willen, wird der Reflexapparat 
um so leichter im Gange gehalten, je unabhangiger die Hypobulik geworden 
ist. Im Einzelfalle ist es ja nie genau zu sagen, wie weit die Funktionseinheit 
zwischen Willen und Trieb eine Lockerung erfahren hat, aber eine den vorliegen- 
den Verhdaltnissen gerecht werdende Beurteilung muB ebenso diese Lockerung 
beachten wie den Grad der Auslésbarkeit der Reflexmechanismen, die ebenso 
durch bewu8te Beweggriinde wie durch dunkel bewuBte Triebwiinsche in Gang 
zu bringen sind. 

Der gegebene Uberblick iiber die Entstehung hysterischer Au8erungsformen 
mége geniigen, um eine Grundlage fiir das Verstandnis hysterischer Erschei- 
nungen zu geben, Die kérperlichen Stérungen, die eine Ausstrahlung bestimmter 
Reflexe und instinktiver Triebmechanismen sind, werden durch seelische Ein- 
fliisse mehr oder weniger bewuBter Art im Dauerzustande erhalten. Kann auch 
bei jedem gesunden Menschen infolge heftiger Erschiitterung die hysterische 
Anlage gangbar werden, so zeigt sie sich doch meist nur bei Menschen mit ge- 
steigerter gemiitlicher Erregbarkeit®®, Hier sind Reflexe und Instinkte be- 
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sonders ansprechbar. Daher ist es nicht verwunderlich, wenn gerade Jugend- 
liche bei irgendwelchem Affektzwiespalt hysterisch werden; bei Madchen 
duBert sich die Hysterie doppelt so haufig wie bei Knaben®, Bei zweckmaBiger 
Behandlung schwinden mit fortschreitender Reifung der Persénlichkeit und des 
Charakters meist die Erscheinungen, selten dauern sie tiber das 25. Lebensjahr 
hinaus**. Daher spricht Kraepelin mit Recht von einer Ent wicklungs- 
hysterie. Manche halten jedoch die Neigung zu hysterischen Stérungen 
dauernd bei, so daB bei jedem AffektstoB der Reflexapparat zum Anlaufen 
kommt, wobei dann Interessen und Wiinsche reflexverstarkend eingreifen und 
die Gewohnheit das Symptom festigt. In diesen Fallen zeigen sich aber auch 
tiefergehende seelische Stérungen, die nicht allein die Ausdrucksformen, sondern 
die Wurzeln der Persénlichkeit, die Charakteranlagen, verschlechtert haben 
und darauf hindeuten, daB eine Entartungserscheinung vorliegt. Das Bild 
dieser von Kraepelin ,Entartungshysterie”“ genannten Erscheinung 
fallt mit dem zusammen, was man gewohnlich unter dem Namen ,hyste- 
rischer Charakter“ zu schildern pflegt. 


II. 

Die anfallsweisen hysterischen Formen hatten die allgemeine Aufmerksam- 
keit nicht so stark auf sich gelenkt, wenn sie sich nicht in Verbindung mit 
bestimmten Charakterziigen immer wieder aufgedrangt hatten. Die Wesensart 
mancher Personlichkeit ist ndmlich dadurch gekennzeichnet, daB ihr hysterische 
Au8erungen besonders liegen und ihr Interessestreben darauf gerichtet scheint, 
sie zu erzeugen und festzuhalten. Oft geniigt ein geringer AffektstoB, um die 
Reaktion auszulésen. Einzelne vermégen selbst ohne allen Anla& zu jeder Zeit 
auf ihrem Reflexapparat zu spielen wie ein Kiinstler auf dem Klavier*!. So treten 
hysterische AufSerungen in den Dienst bestimmter Persénlichkeitstypen, und 
zwar gerade solcher, die sich durch eine Fille unangenehmer Charaktereigen- 
schaften hervortun, deren Ursprung mit der hysterischen Veranlagung in irgend- 
einer Verbindung zu stehen scheint. Mit Recht spricht man vom hyste- 
rischen Charakter. Da8 es sich hier um Entartungserscheinungen 
handelt, wird heute allgemein zugegeben. In 80 Prozent solcher Faille ist nach 
Ziehen erbliche Belastung nachweisbar. Auffallig oft ist diese gleichartig, d. h. 
Vater und Mutter haben ebenfalls an Hysterie gelitten*. Da die Anlageschdden 
so deutlich zutage treten, spricht Ziehen von einer hysterisch-psy- 
chopathischen Konstitution, Kraepelin hat den Ausdruck Ent- 
artungshysterie gepragt. Die biologische Verschlechterung gibt sich 
insbesondere dadurch kund, daB es nicht zu einer vollen Ausreifung der Ge- 
miits- und Willensseite kommt. Wé&ahrend bei der kindlichen Entwicklungs- 
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hysterie schlieBlich doch noch durch eine Nachreifung das Gleichgewicht der 
seelischen Krafte erzielt wird, wird die Entwicklungshemmung bei Entartung 
nicht mehr aufgehoben und hat daher meist die schweren Charaktermangel zur 
Folge, die fiir den Hysteriker so beschamend und fiir seine Umgebung oft so 
gefahrlich sind#%, Die Erkenntnis von dem Vorhandensein einer Entwicklungs- 
hemmung hat sich fiir die Hysterieforschung als sehr fruchtbar erwiesen. Diese 
Stérung erklart besonders auch die Neigung der Kranken zu den geschilderten 
seelischen Reaktionsformen. Wie auf kindlicher Entwicklungsstufe sind auch 
hier die hysterischen Ausdruckserscheinungen besonders leicht ensprechbar, und 
der nicht voll zur Entwicklung gekommene und daher zweckschwache Wille 
vermag die Triebmechanismen der Hypobulik nicht so zu beherrschen, wie das 
beim ausgebildeten Menschen der Fall ist. Daher ist es nicht zu verwundern, 
daB sich viele Einzelziige kindlicher Seelenart im hysterischen Charakter wieder- 
finden, nur daB sie bei der sonst vorhandenen Héhe des Verstandeslebens und 
bei dem fortgeschrittenen Alter eine Verzerrung seelischer Ziige bedeuten. 

Als Grunderscheinung ist bei der hysterischen Veranlagung immer wieder 
die starke Gefithls- und Affekterregbarkeit hervorgehoben worden. Weil das 
Gefithl so stark und leicht ansprechbar ist, ist das ganze Verhalten iibertrieben 
gefiihlsmaRig; es finden sich ausgesprochene Ab- und Zuneigungen ohne ver- 
niinftige Motivierung, die AffektauBerungen, die aber immer unverhaltnismaBig 
oberflachlich bleiben und nicht in die Tiefe gehen, sind maBlos**. ,,Die Affekt- 
ausbriiche haben meist etwas Theatralisches, man hat das Gefiihl, daB der 
Aufwand von Geschrei und Larm der wirklichen Affektkraft nicht ganz ent- 
spreche, und der von vielen bei jeder Gelegenheit angedrohte Selbstmord 
wird zwar oft in Szene gesetzt, aber selten durchgefiihrt*.‘* Plétzlicher Um- 
schlag in eine entgegengesetzte Affektlage erklaért die groBe Launenhaftigkeit 
und Unzuverlassigkeit ; ahnlich schwankt ja auch das normale Kind in seinen 
Stimmungen und ist unberechenbar in seiner Freundschaft und Feindschaft. 
Das Reizbare, das Ubermafige, das Wechselvolle, das Springende des Cha- 
rakters wird so verstandlich. Wie oben gezeigt, spielen hier Triebvorgainge mit 
ihrer Eigengesetzlichkeit hinein**. 

DaB starke Affekte selbst bei Gesunden das héhere Seelenleben auszuschalten 
vermégen, hat die Kriegs- und Unfallshysterie zur Geniige gelehrt. In den 
Fallen schwerer Belastung schwindet selbst auf geringen Reiz hin das BewuBt- 
sein, und traumhafte Zustande, sogenannte hysterische Dammerzustande 
greifen Platz. Dabei werden sehr oft das affektive Ausgangserlebnis, aber auch 
frithere peinliche Szenen wiedererlebt. ,,Ein Soldat im hysterischen Dammer- 
zustand rei8t pantomimisch das Gewehr an die Wange, zielt, schieBt, sticht 
mit dem Bajonett, haut mit beiden Handen zu, auf dem Gesichte spiegelt sich 
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der entsprechend wechselnde, sehr gesteigerte Affektausdruck*’.’ DaB einer 
im hysterischen Dammerzustand weite Reisen macht und beim pldtzlichen 
Erwachen in der Fremde von nichts weif, wird immer wieder beobachtet. Aber 
auch Wunscherfiillungen werden traumhaft halluzinatorisch erlebt: die kinder- 
lose Mutter wiegt z. B. in Mutterseligkeit ihr Kindchen, wahrend andere in 
ekstatischer Begeisterung sich in den Himmel aufgenommen fithlen*s, Nach 
dem Erwachen findet sich auch hier oft Erinnerungslosigkeit. Anstatt solcher 
Dammerzustande treten oft die hysterischen Anf41le auf, die sich in Starre- 
zustanden, wie z. B. beim hysterischen Kreisbogen mit Aufliegen von Kopf und 
Ferse, auSern, die aber auch oft das Bild des Bewegungssturmes 
wiedererkennen lassen. 

Die charakterologisch wichtigste Eigentiimlichkeit des hysterischen Ge- 
fiihlslebens ist in der scharfen Betonung des eigenen Ichs zu sehen. Ziehen 
spricht von einer egozentrischen Richtung aller Gefiihle*®. Die Wirkung sach- 
licher Griinde ist schwach, das Ich ist in allem Erleben der ruhende Pol. Daher 
fallt dem hysterischen Charakter eine unpersénliche Anteilnahme an dem Ge- 
schicke anderer auBerordentlich schwer. Das mangelnde Verstandnis fiir die 
Lage seiner Mitmenschen fithrt daher nur zu oft zu einem gesellschaftsschad- 
lichen Verhalten. Wird der normale Mensch vorwiegend durch auBere Eindriicke 
und die sachliche Bewertung von Beweggriinden bestimmt, so lat sich der 
hysterische Charakter meist nur durch solche Motive beeinflussen, die seiner 
Gefithls- und Strebenswelt entsprechen. Aufere Beeinflussung hat soweit Er- 
folg, als sie dieser Neigung entgegenkommt. Einer solchen Suggestion erliegt 
dann der Hysteriker auch sofort, so da8 man mit Recht lieber von einer Auto- als 
einer Fremdsuggestion spricht, da eine Sperrung gegen solche Motive einsetzt, 
die seinen Interessen zuwiderlaufen™. 

Mit der ichgerichteten Einengung des Seelenlebens hangt die maflose Eitel- 
keit dieses Charakters zusammen. Bereits Koch hat gewisse Psychopathen durch 
ihr ,,ungebiihrlich in den Mittelpunkt gerichtetes Ich‘ gekennzeichnet und von 
der ,,eitlen, hochmiitigen Sucht, sich bemerkbar zu machen,“ gesprochen®?, Auch 
Kraepelin hebt die Selbst- und Herrschsucht, das erhdhte Selbstgefiihl, das 
in Romantik ausartet, und das Streben, im Mittelpunkt zu stehen, gebiihrend 
hervor. Eine neue scharfe Fassung dieser Charakterart hat Jaspers gegeben: 
Die hysterische Persénlichkeit hat das Bediirfnis, vor sich und anderen mehr 
zu scheiaen, als sie ist, mebr zu erleben, als sie erlebensfahig ist®*.“* Schneider®* 
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stimmt der Jasperschen Kennzeichnung zu und spricht von diesen Charakteren, 
deren hervorstechendste Eigenschaft die Eitelkeit ist, als von geltungs- 
bedirftigen Psychopathen. Er méchte namlich den Ausdruck 
,,hysterisch‘‘ vermieden sehen, weil er darunter lediglich die seelisch entstandenen 
und seelisch festgehaltenen kérperlichen Funktionsstérungen versteht. Ar- 
beitet er so auf eine Trennung von hysterischen Mechanismen und hysterischem 
Charakter hin, so will er doch nicht leugnen, da8 diese Charakterart besonders 
dazu neigt, hysterische Ausdrucksformen in den Dienst ihrer Zwecke zu stellen 
und ihren Wiinschen und Strebungen hysterischen Ausdruck zu geben. Im 
iibrigen bedarf die Bezeichnung Geltungsbediirftigkeit, wie Schneider selbst 
erkennt, einer gewissen Einschrankung, um den Tatbestand des hysterischen 
Charakters ganz zu decken. Denn weder das sachlich begriindete Geltungs- 
bediirfnis manches Tiichtigen, noch das des Machtmenschen lassen sich mit 
dem hysterischen Charakter auf gleiche Stufe stellen. Wie die Namengebung 
sich auch endgiiltig vollziehen mag, ,,hysterischer Charakter“ kennzeichnet ganz 
besonders gut die unangenehmen Eigenschaften, wie sie sich bei maBloser Eitel- 
keit und Geltungsbediirftigkeit zeigen. In feiner psychologischer Einfiihlung 
hat Jaspers ein Bild des geltungsbediirftigen Charakters auf hysterischer Grund- 
lage entwickelt: Weil die hysterische Persénlichkeit sich mit ihren gegebenen 
Anlagen und Lebensméglichkeiten nicht zu bescheiden vermag und daher vor 
sich und anderen mehr scheinen will, als sie ist, tritt an Stelle des urspriinglichen 
echten Erlebens mit seinem natiirlichen Ausdruck ein gemachtes, geschau- 
spielertes, erzwungenes Erleben. Sie lebt ganz in einem Theater. Immer mehr 
geht ihr der eigene Kern verloren. Dieses besteht nur aus wechselnden Schalen. 
Daher macht sie sich selbst intensives Erleben durch tibertriebene Ausdrucks- 
bewegungen, denen die entsprechende seelische Grundlage fehlt, glaubhaft. 
Alles, was einen starken Reiz von auBen bedeutet, zieht sie an: Skandal, 
Klatsch, beriihmte Personlichkeiten, alles Wirkungsvolle, MaBlose, Extreme in 
Kunst und Weltanschauung. Um sich ihrer Bedeutung gewif zu sein, miissen 
hysterische Persénlichkeiten immer eine Rolle spielen, sie suchen sich tiberall 
interessant zu machen, selbst auf Kosten des Rufes und ihrer Ehre; sie sind 
ungliicklich, wenn sie auch nur kurze Zeit unbeachtet, unbeteiligt sind, weil 
sie sich sofort ihrer Leere bewuBt werden. Sie sind darum maBlos eifersiichtig, 
wenn andere ihnen ihre Stellung oder Wirkung beschrénken. Gelingt es auf 
keine andere Weise, so ziehen sie durch Krankheit die Aufmerksamkeit auf sich 
und fiihren das Theater des Martyrers, des Leidenden auf*.‘ 

Wie weit dieses Streben geht, durch prickelnde Reize dem Gefiihlsleben 
immer neue Nahrung zu geben und die Aufmerksamkeit der Umwelt rege zu 
halten, ergibt sich aus allen den Fallen, wo die Hysteriker sich z. B. kleine 
Verletzungen im Munde beibringen, um Blut husten zu kénnen, wo sie sich Haut- 
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wunden ritzen und durch Verschmierung in Eiterung halten, wo sie Steck- 
nadeln u. dgl. verschlucken, wo sie sogar Selbstmordversuche vornehmen, die 
allerdings niemals vollzogen werden, es sei denn, da8 durch ein Ungliick das 
ins Werk gesetzte, aber im Grunde nicht beabsichtigte Unternehmen gelingt®, 
Vor allem schaffen sie durch seelische Einfliisse ein hysterisches Symptom nach 
dem anderen, wenn die Aufmerksamkeit ihrer Umgebung zu erlahmen droht 
und sie dieselbe doch erzwingen wollen. Bei leichter Meinungsverschiedenheit 
macht die hysterische Frau ihrem Gatten groBe Szenen, setzt durch Wein- und 
Schreikrampfe die ganze Nachbarschaft in Bewegung oder verfallt in einen Zu- 
stand hysterischer Starre. 

Bei diesem Hunger nach AuB8erordentlichem entwickelt sich nur zu leicht 
die Neigung zum Prahlen. Vom harmlosen Aufschneiden bis zum maBlosen 
Liigen, Schwindeln und Betriigen ist dann nur noch ein Schritt. Die lebhafte 
Phantasietatigkeit hat um so leichteres Spiel, in den Dienst des Geltungs- 
bediirfnisses zu treten, als die Willensfahigkeit nicht zur vollen Reifung gelangt 
ist und von hier aus wenig oder gar keine Hemmungen gesetzt werden. Einen 
kennzeichnenden Fall verdffentlichte Gdring®*: Ein aus krimineller und psycho- 
pathischer Familie stammender Mann leistet sich kaum glaubhafte Tauschungen 
von Krankheiten, spielte Graf und Erzherzog und beging Darlehnsschwinde- 
leien. Mit seinen Glaubigern reiste er einmal nach Wien und zeigte ihnen wei- 
nend in der Hofburg die Zimmer, in denen er friiher gewohnt habe. Auch als 
,»papstlicher Dogmatiker“ trat er auf und als ,,Oberleutnant‘’ bei einer Kon- 
trollversammlung. Er war stolz auf seine Schwindeleien. Von seinen Rollen 
sagte er: ,,Wenn ich ein Erzherzog bin, dann bekomme ich schon die Haltung, 
dann mache ich nichts falsch, dann wache ich als Erzherzog auf und gehe ich 
schlafen, da glaube ich fest, daB ich einer bin.“ So stark leben sich solche 
Schwindler in ihre Rolle hinein, daB sie schlieBlich selbst nicht mehr Wahrheit 
und Liige auseinanderhalten kénnen. ,,Ich wuBte oft nicht mehr, was das 
Richtige ist‘, beteuerte der obige Hochstapler. Solche Erscheinungen werden seit 
Delbriicks Buch ,,Die pathologische Liige und die psychisch abnormen Schwindler, 
Stuttgart 1891, pseudologia phantastica genannt. Wie sehr 
sich der Unterschied zwischen Sein und Schein verwischen kann, zeigen zwei 
Beispiele Achaffenburgs®?: Ein junger Mann aus guten Kreisen dachte sich 
so in den Tod seiner Mutter hinein, daB er in Trauerkleidung und mit einem 
Kranze in der Hand zur Beerdigung der Mutter nach Hause fuhr. — Ein anderer 
war in einen Streit mit einem Freunde geraten. Er malte sich dann ein Duell 
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mit seinem Gegner aus, in dem dieser erschossen wurde, und benachrichtigte 
den Vater des betreffenden Herrn von dem ungliicklichen Ausgange des Duells. 

Die Lust am Fabulieren, geférdert durch die tibermaBig starke Ichbetonung, 
wird unterstiitzt durch den bei solcher Veranlagung immer wieder festzu- 
stellenden Mangel an Konzentrationsfahigkeit und der damit zusammenhdngen- 
den Untreue des Gedachtnisses. Die allzustark gesteigerte Phantasietatigkeit 
fiihrt dabei zu Erinnerungsfalschungen oder Entstellungen. Auch hier handelt 
es sich um eine Erscheinung, die gerade bei Kindern, auch gesunden, auftritt, 
die aHzu leicht ein Opfer ihrer leicht entziindbaren Phantasie werden, besonders 
dann, wenn Ejigeninteresse und Gefallen am Ungewohnlichen hinzutritt; Er- 
lebtes wird mit Erdachtem verwechselt, und von der Wirklichkeit ihrer phan- 
tastischen Geschichten sind sie ganz oder teilweise iiberzeugt®*. Diese Erinne- 
rungsentstellungen vollziehen sich bald Jangsam, bald rasch, sie kénnen unbe- 
wubt und damit guten Glaubens erfolgen, zuweilen ist aber bei diesen W ach - 
traumen das WirklichkeitsbewuBtsein nicht geschwunden. Findet sich bei 
einem solchen Kinde hysterische Veranlagung, so ist es im Einzelfalle aufer- 
ordentlich schwer, zu entscheiden, wie weit Selbsttauschung oder béser Wille 
vorliegt. ,,Im ganzen“‘, sagt Ziehen, ,,habe ich den Eindruck gewonnen, daB 
Laien bei den Hysterikern Unwahrheiten zuviel auf Rechnung der bewu8ten 
Liige setzen, wahrend umgekehrt Arzte mitunter letztere zu leicht ganz aus- 
zuscheiden geneigt sind®*.“‘ Auch Jaspers bemerkt, daB die Kranken nicht nur 
die anderen tauschen, sondern auch sich selbst. Sie verlieren das BewuBtsein 
der eigentlichen Wirklichkeit. Ihre Phantasiegebilde werden ihnen zur Wirk- 
lichkeit. Freilich gibt’s auch hier Unterschiede. In dem einen Falle besteht 
vollige Unwissenheit iiber die Unwahrheit: ,,Ich wufte nicht, daB ich log“, 
im anderen Falle ging ein Wissen nebenher: ,,Ich log, aber ich konnte nicht 
anders®°, “‘ 

Besonders verhangnisvoll wird die pseudologia phantastica, wenn Sexual- 
empfindungen phantastisch umgedeutet werden und dann auf Grund der 
pseudologischen Verfalschung zu schwersten Anklagen fithren. Sexuelle Erwar- 
tungen, Wiinsche und Hoffnungen formen die Auffassung der Hysterischen um 
so leichter um, als die Reproduktionstreue gelitten hat. Zufallige Begegnungen 
werden beabsichtigte Annaherungen, belanglose AuSerungen Liebesbeteuerun- 
gen. Frithere tatsachliche Liebesbezeugungen unter dem Einflusse von HaB& 
und Rache zu unerlaubten UObergriffen, Harmlosigkeiten zu MiBShandlungen 
oder gar sexuellen Greueltaten*?. Der romantische Hang macht die Hyste- 
rischen zu Helden oder Heldinnen eines Liebesabenteuers, das sie selbst er- 
dichtet haben. So erleben sie in ihren Wachtréumen ganze Liebesromane, 
in anderen Fallen sexuelle Angriffe, die ins einzelne geschildert werden. In 
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Wirklichkeit fehlt diesen Phantasien jeder Untergrund. Ein Beispiel solcher 
dichtenden Verfalschung berichtet Ziehen. Ein 13jahriges Madchen wurde 
von einem Arzte untersucht, und zwar nur auf Herz und Lunge. Bald nachher 
erzahite es, daB es an den Geschlechtsteilen untersucht worden sei, und spater 
berichtete es mit allen Einzelheiten iiber einen Notzuchtsversuch seitens des 
Arztes*, Wie sehr die Hysterischen Neigung haben, in erotischer Phantastik 
zu schwelgen, darauf deuten die mit BewuBtseinsschwund einhergehenden 
hysterischen Anfalle hin, wo erotische Zartlichkeitsbewegungen ebenso ange- 
deutet sind, wie der Gefiihlsausdruck und die Stellung nur zu oft den sexuellen 
Inhalt des Erlebnisses allzu deutlich verraten. 

Schweres Ungliick iiber unschuldige Personen haben Hysterische 6fters 
schon herbeigefiihrt, wenn ihre Neigung, eine Rolle zu spielen, oder ihre Phan- 
tasieerlebnisse sie veranlaBten, Anschuldigungen zu erheben. ,,Schon mancher 
unbescholtene Mensch und auch unbescholtene Arzt sah sich plétzlich ange- 
schuldigt, verhaftet und, wenn auch gliicklicherweise — oft genug nach monate- 
langer Marter — von jedem Verdacht gereinigt, doch durch das Ereignis fiirs 
ganze Leben vernichtet®.“ Oft sind es unerfiillte sexuelle Wiinsche, die sich 
in der phantastischen Ausarbeitung eines sexuellen Angriffes Luft machen, oft 
ist es auch der Kitzel, Gegenstand allgemeiner Aufmerksamkeit zu sein, oft 
verbindet sich meist unbewu8te Erotik mit dem theatralischen Gebaren, als 
Angegriffene, als Vergewaltigte, als Martyrin ihrer Tugend dazustehen. Nicht 
selten berichtet die Tagespresse von Frauenspersonen, die gefesselt aufgefunden 
wurden, einen Knebel im Munde, und nun zu erzadhlen wissen, dafB sie verge- 
waltigt seien, und doch entpuppt sich das Ganze schlieBlich als Phantasie- 
gebilde®. 

Subjektiv kann sexuellen Beschuldigungen allerdings ein Erlebnis zugrunde 
liegen, das halluzinatorisch wahrend eines hysterischen Dammerzustandes erlebt 
wurde und ins WachbewuBtsein iibergegangen ist. Die Gefahr ist um so gréBer, 
je phantastischer die Veranlagung und je unzuverlassiger der Charakter ist. 
Selbst Traumvorstellungen vermédgen sich zu Beschuldigungen zu verdichten. 
Die Lebhaftigkeit der Traume ist ja verschieden; der gesunde Mensch ist sofort 
bei klarem BewuBtsein, der Hysteriker hat es besonders schwer, Traum und 
Wahrheit voneinander zu unterscheiden. So beschuldigte ein 16jahriges Mad- 
chen den eigenen Stiefvater der Notzucht. Das Madchen hatte die Empfindung 
des Alpdruckes. Als sie erwachte, schien es ihr, als ob der Vater sich gerade 
aus dem Bette erhoben hatte. Sie gab freilich die MOglichkeit eines Traumes 
zu. Da sie in dieser Zeit gerade ihre Periode hatte, ist die sexuelle Einstellung 
ihres Traumlebens um so verstandlicher®, 

Wahrend die Trager solcher Anschuldigungen der Natur der Sache nach 
meist hysterische Frauen sind, da der Hang zur Phantastik beim Manne mehr 
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zu Hochstapeleien und. Schwindeleien fiihrt, so vermag doch auch bei ihm 
das Sexualleben zu Pseudologien zu fihren. Strohmayers** Beobachtung be- 
trifft einen 16jahrigen Gymnasiasten, der den Eltern seine Schulversdumnisse 
und sein schlechtes kérperliches Befinden dadurch glaubhaft zu machen suchte, 
daB er zerknirscht angab, eine stadtbekannte Sangerin hatte ihn mehrfach 
am Schulbesuch verhindert und zu sexuellem Verkehr in ihrer Wohnung ver- 
leitet. Er machte derartig in alle Einzelheiten gehende bestimmte Angaben, 
daB die Dame Beleidigungsklage erhob. In der Voruntersuchung hielt der Jiing- 
ling alles aufrecht, in der Hauptverhandlung gab er auf Drangen seines eigenen 
Rechtsanwaltes die Erdichtung zu. Richtig war nur, da® er die Schauspielerin 
zwei Jahre vorher auf Reisen kennengelernt, und er sie spater in aufdringlicher, 
,anbetender’’. Weise in ihrer Wohnung aufgesucht hatte. 

Die schlimmste Form nehmen die sexuellen Beschuldigungen an, wenn sie 
als Racheakte gesetzt werden. Die ganze MaBlosigkeit des hysterischen Wesens 
zeigt sich besonders dann, wenn eine urspriingliche Schwarmerei, von den fran- 
zésischen Hysterieforschern bezeichnenderweise affichement hysteri- 
q ue genannt, in HaB umschlagt. Mancher, der sich zu weit mit einer Hysterica 
eingelassen und. dann die Loslésung versuchte, ist das Opfer schwerster An- 
schuldigungen geworden. Aber auch sonst, namentlich bei schwerer Charakter- 
entartung, ist den Hysterischen jedes Mittel zur Rache und Intrige recht. So 
berichtet Cramer folgende selbsterlebte Begebenheit: 

Eine an hysterischer Seelenstérung leidende junge Frau lieB sich 14% Jahre 
nach der Entlassung aus der Anstalt bei ihm melden mit der Bitte, ihn allein 
zu sprechen. Er ging in die Wartestube, lie& die Tiir aber offen und stellte 
den Portier dahinter. Die Dame empfing ihn mit beriickender Liebenswiirdig- 
keit und bat um eine Bescheinigung, da sie ganz gesund sei. Cramer bedeutete 
ihr, eine Bescheinigung nur auf Anforderung einer Behdrde geben zu k6énnen, 
teilte ihr aber ganz offen mit, daB er sie durchaus nicht fiir gesund halte. Nach 
dieser Eréffnung geriet sie in die heftigste Erregung und erklarte: ,,Gut, dann 
werde ich aber erzdhlen, daB Sie ein unsittliches Attentat auf mich gemacht 
haben.‘‘ In diesem Augenblicke trat der Pfértner ganz in die Tiir. Die Dame 
rauschte, ohne Abschied zu nehmen, davon®’, 

So wirken Geltungsbediirfnis und gesteigerte Phantasietatigkeit, oft aber 
auch Bosheit und Rankesucht zusammen, um erotische Gedankeninhalte ent- 
stehen zu lassen und durch sie das Verhalten zu beeinflussen. Die Anschuldi- 
gung erfolgt oft gutglaubig, ohne Tauschungsabsicht, aber oft auch nur allzu 
bewuBt. Zur Erhéhung des Personlichkeitsgefiihles ist dann jedes Mittel recht, 
wenn es nur dem Grundstreben geniigt, die Sensationsliisternheit zu befriedigen 
und das 6ffentliche Interesse zu erregen. In dieser seelischen Einstellung achten 
die Hysterischen nicht auf den eigenen Ruf und die eigene Ehre. 
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Aus der gleichen krankhaften Sucht erklart sich die Neigung, die Mitmenschen 
durch anonyme Briefe zu belastigen. Meist sind es Schmahbriefe, die wiederum 
mit Vorliebe sexuelle Verdachtigungen enthalten und auch hier meist von 
Angehdérigen des weiblichen Geschlechtes stammen. Der psychologische Grund 
ist das Bediirfnis, sich als Urheber von Unruhen, Feindschaften, Skandalen zu 
fiihlen. Gerade sexuelle Verdachtigungen wecken das meiste Interesse, werden 
leicht geglaubt und schaffen einen unaustilgbaren Makel. Meist handelt es sich 
bei dieser Briefschreiberei um pice omni in denen sich schlummernde 
Sexualitat ausgibt®s. 

Die gegebenen Ausfiihrungen zeigen geniigend, welche Formen die pseudo- 
logia phantastica annehmen kann. Eine Ahnlichkeit mit dem kindlichen Wach- 
traumen liegt auf der Hand. In jedem Kindergehirn leben phantastische Plane, 
die oft genug durch Schundliteratur klaglichster Art ausgestaltet werden. ' Die 
Phantasietatigkeit wachst vor allem mit der Annaherung an die Pubertat. 
Dann steigert sich auch das Interesse an der eigenen Person, es erwacht auch 
im normalen Menschen die Sucht, Aufmerksamkeit zu erregen und die Neigung 
zu phantastisch romantischer Ausschmiickung von Erlebnissen**, Bleibt nun 
das Seelenleben auf dieser Entwicklungsstufe stehen, fallen auf Grund mangeln- 
der Weiterentfaltung die kritischen Fahigkeiten, die den Anschlu8 an die Wirk- 
lichkeit vermitteln, weg, so wird die pseudologia phantastica psychologisch und 
biologisch leichter verstandlich. Die Entwicklungshemmung begiinstigt die ge- 
nannten Erscheinungen. 

DaB die pseudologia phantastica sich vorzugsweise, wenn auch nicht aus- 
schlieBlich, auf sexuellem Gebiete austobt, laBt engere Beziehungen zwischen 
hysterischer Veranlagung und Sexualitat vermuten. Weder 
die hysterischen Symptome noch der hysterische Charakter werden ganz ver- 
standlich, wenn diese Verbindung nicht ins Auge gefaBt wird. Es wird freilich 
von der heutigen Wissenschaft als groBer Erfolg gebucht, daB die Hysterie nicht 
auf eine Erkrankung der Genitalorgane zuriickgehe, wie seit zwei Jahrtausen- 
den angenommen wurde. Auch die Ansicht Freuds, alle hysterischen Erschei- 
nungen seien in letzter Linie auf Verdrangung von Sexualerlebnissen zuriick- 
zufiihren, wird in ihrer Einseitigkeit abgelehnt. Das gro8e Gebiet der Kriegs- 
und Rentenhysterie spricht ja laut dagegen. Aber wenn sich hysterische Re- 
aktionen gerne um den Selbsterhaltungstrieb gruppieren und in den Auswir- 
kungen von Schreck und Angst zur Erscheinung kommen, ist von vornherein 
zu erwarten, daB® auch das andere grofe Triebgebiet, das mit der Arterhaltung 
zusammenhangt, Hemmungen und Stérungen erfahren kann, die nur zu leicht 
hysterische Erscheinungen auslésen. Und tatsachlich fiihren sehr oft erotische 
Erlebniskonflikte zur Hysterie. Die Erfahrungen, welche Breuer und Freud in 
ihren ,,Studien iiber Hysterie“‘ niederlegten, sind von vielen bestatigt worden’®. 
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Ein sexuelles Attentat, der brutale Zusammensto8 mit einem Sexualerlebnis 
sowie unzarte Aufklarung erzeugen hysterische Erscheinungen, unter Um- 
standen selbst Anfalle und Dammerzustainde. Eine widerliche erotische Zu- 
mutung ruft Ekel wach, der sich als hysterisches Erbrechen bei jeder Gelegen- 
heit wieder kundgibt. Ich kénnte von mehreren Fallen berichten, wo auf Grund 
eines solchen Erlebnisses die Phantasie sich ganz einseitig auf den Sexual- 
bereich einstellte und das Vorstellungsleben vergiftete, einen Fall namhaft 
machen, wo die so ausgeléste sexuelle Phantastik zu einer schweren Beschuldi- 
gung eines schuldlosen Geistlichen fiihrte. Es liegt in der Natur der Sache, 
daB bei der starkeren Gefiihlserregbarkeit des Madchens und der Frau sowie 
bei ihrer gréBeren Feinfiihligkeit der erotische Erlebniszwiespalt sich haufiger 
findet, und es leichter auf Grund von Ejfersucht, vergeblicher Verliebtheit oder 
ungliicklicher Ehe zu hysterischen Anfallen kommt?+. Auf die enge Verzah- 
nung der hysterischen Reaktion mit dem Geschlechtsleben weist iiberhaupt 
die Tatsache hin, die mit Kraepelin auch anderweitig beobachtet wurde, daB 
die Mehrzahl der Hysterischen dem Pubertatsalter nahestehen, jenem Alter, 
wo ja Regelwidrigkeiten in der Anlage sich am ersten zeigen. Wir erwahnten 
bereits, daB die ,,Entwicklungshysterie“ im Laufe der Jahre mit der fortschrei- 
tenden Reifung allmahlich verschwindet?2. 

Um so mehr miissen aber die hysterischen Erscheinungen auftreten, wenn 
eine gestérte Pubertatsentwicklung die Ausreifung der Ge- 
samtpersénlichkeit hemmt, und es zeigt sich in der Tat, daB die Ziige des hyste- 
rischen Charakters unter Annahme einer Stockung der Pubertatsreife besonders 
erklarlich werden. Kretschmer bringt den Fall eines 22jahrigen, an Verstim- 
mungen und hysterischen Zuckungen leidenden Madchens, das erst nach dem 
17. Lebensjahr menstruierte. Sie hat k6érperlichen Abscheu vor Mannern. 
Ihr Sexualtrieb hat sich noch nicht zum normalen Sexualziel durchentwickelt, 
ist aber doch lebendig und drangend, so daf sie ihn nach Friihpubertatsweise 
in der Phantasie und durch Masturbation auslebt. Dabei verrennt sie sich in 
eine eigentiimliche Bigotterie, qualt den verstandigen alten Ortsgeistlichen 
durch ihren Drang, ihre Gedankensiinden und masturbatorischen Verfehlungen 
ausfithrlich und immer wieder zu beichten, wobei sie in diesen Bekenntnissen, 
wie er wohl erkennt, ihre Art der Triebhaftigkeit nicht nur bekampft, sondern 
zugleich auslebt. Da der Ortsgeistliche ihr nicht scharf genug im Beichthéren ist, 
lauft sie iiber Feld zu einem Pater, zu dem sie bald in das aus Anbetung und Erotik 
gemischte Verhaltnis gerat, jener Mischung aus religiéser Inbrunst und backfisch- 
hafter Schwarmerei. Da der Pater den Zusammenhang nicht erkennt, verlauft sich 
der unreife Trieb immer mehr in der Sackgasse, nimmt immer iiberspanntere Grade 
religiés-halberotischer Verstiegenheit an und entladt sich schlieBlich bei ent- 
sprechender Affekthohe in hysterischen AuBerungen, Krampfen und Zuckungen’3, 
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Auch der Charakter der in ihrer Entwicklung auf zu frither Stufe stehen- 
gebliebenen Frau weist nach Kretschmer ahnliche Ziige auf: ,,Mit der Sexual- 
konstitution einer 15jahrigen vor die Lebensanforderungen einer erwachsenen 
Frau gestellt, offenbart sich bald die dumpfdrangende Gefiihlsverwirrung, die 
aus ekelnder Ablehnung und unbefriedigtem, idealistisch sehnendem, schwarme- 
tischem Hinstreben gemischt ist, die iiberhitzt und erkaltet und sich, da ein 
geordnetes Liebesleben nicht aufkommt, zuletzt in alten hysterischen Instinkt- 
formen nebenwegig entladt. In den Dammerzustanden und Anfallen kommt 
dann oft einmal zornige Enttauschung, Krampfe und Totstellungen und ander- 
seits erotische Verziickung schén zum Ausdruck”.* Der erfahrene Seelsorger 
wird von manchen Ehen berichten kénnen, die von ihrem érsten Anfange an 
aus den genannten Griinden den Keim des Ungliicks in sich trugen. 

SchlieBlich bediirfen auch die Falle noch der Erwahnung, wo die Sexual- 
anlage so stark ist, daB sie hemmungslos alle Damme durchbricht, sich in maB- 
losen Ausschreitungen austobt und zu jedem Verbrechen befahigt. Placzek hat 
die namhaftesten Falle zusammengestellt, welche die Gerichte in den letzten 
Jahrzehnten beschaftigten. Auch hier ist oft mit dem starken Triebleben eine 
unausgereifte Seelenverfassung feststellbar. 

Das Verstandnis des hysterischen Charakters scheint bedeutsam geférdert 
zu werden, wenn er auf Entwicklungsstérungen zuriickgefiihrt wird, die einen 
Stillstand der seelischen Reifung bedingen und dadurch die Charakterent- 
wicklung hemmen. Es ist in der Tat iiberraschend, welch groBe Ahnlichkeit 
die Seelenart des in der Geschlechtsreife sich Befindenden mit dem hysterischen 
Charakter zeigt. Nur sind die Ziige der Friihpubertat beim Erwachsenen ins 
Fratzenhafte verzerrt, namlich: ,,der eigentiimliche Kontrast von Kalte und 
Uberspanntheit der Liebesgefiihle, der rasch verpuffende Schwung der Ge- 
fiihle, die Schwarmerei fiir eindrucksvolle Personen, die Vorliebe fiir das Laute 
und Lebhafte, das theatralische Pathos, die Neigung zu glanzenden Rollen, 
zum Sichhineintréumen in groBe Lebensziele, das Spiel mit dem Selbstmord, 
der Kontrast zwischen schwarmerisch sich opfernder Hingabe und naiv schmol- 
lendem Kinderegoismus’®.““ Verstandlich wird jetzt auch, daB die Reifung 
des Zweckwillens ausbleibt und damit die Neigung zu triebhaften Affektent- 
ladungen und hysterischen Ausbriichen sich erhoht. Auch die Launenhaftig- 
keit, der Umschwung von schwdérmerischer Liebe in entsetzlichen Hai, der 
Gegensatz von Starrsinn und iibermaBiger Suggestibilitat wird erklarlich, da 
ja hypobulische Triebmechanismen im Charakterbild starker hervortreten’’. 
So ist der Stillstand der seelischen Entwicklung auf der Stufe der Frithpubertat 
eine besonders kennzeichnende Entartungserscheinung. Gesellen sich noch 
andere Entartungsformen hinzu, kommt es etwa zum Ausfall aller sittlichen 
Gefiihle, so vermag der hysterische Charakter maBlose Formen von Liige und 
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Rachsucht, Intrige und Verleumdung anzunehmen; auf dem Boden der Ent- 
artung wachsen zuweilen wahre Ungeheuer an Bosheit und Rachsucht empor. 

Die vorangehenden Ausfithrungen ergeben, daB es im Einzelfalle sehr schwer 
sein wird, ein richtiges Urteil tiber die Verantwortlichkeit der Hysteriker zu 
fallen, besonders wenn ihre Handlungen der Ausflu8 hysterischer Charakter- 
verschlechterung sind. Wie weit war der Hysteriker noch Herr iiber seine Affekte 
und iiber seine Phantasietatigkeit, wie weit fehlte ihm die volle Ausreifung 
der héheren Willensfahigkeiten, wie gro® ist das durch die Entwicklungshem- 
mung bedingte MaB seiner seelischen Unausgeglichenheit ? das sind die Fragen, 
die sich hier nahelegen. Dabei ist die Empfanglichkeit fiir erziehliche Einflisse, 
der gute Wille, der im Kampfe gegen die naturhafte Schwache aufgebracht 
worden ist, mit in Riicksicht zu ziehen, aber ebenso die schuldhafte Nachlassig- 
keit bei der eigenen Selbsterziehung. Sicherlich liegt in den allermeisten Fallen 
bei hysterischer Charakterverschlechterung eine Erschwerung des sittlichen 
Lebens vor, so da die Verantwortlichkeit mehr oder weniger stark herab- 
gesetzt ist. Die Beurteilung vermag nur von Fall zu Fall unter Beritcksichtigung 
aller Umstande zu erfolgen7’. 


ITT. 


Die Kenntnis der hysterischen Erscheinungen nach Einzelsymptom und 
Charakter befaéhigt den Seelsorger im Rahmen seiner Aufgabe zu einer 
zielbewuBten Behandlung. In Schule und seelsorgerlichem Verkehr hat er ja 
oft mit Hysterischen zu tun. 

1. Schwere Falle kindlicher Hysterie werden ihm wohl seltener begegnen. 
Sie gehen in erster Linie den Schulleiter an, der in Verbindung mit dem Fach- 
arzte hier das Notige indie Wege zu leiten hat und gegebenenfalls eine Entfernung 
des Kindes aus der Familie und eine Uberweisung an eine fremde Familie oder 
in ein sogenanntes Heilerziehungsheim (auch Landerziehungsheim genannt) 
bewirken wird. | 

Da aber bei jedem Kinde die Neigung zu hysterischen Erscheinungen leicht 
vorausgesetzt werden darf, und viele solche Anlagen mitbringen, wird auch 
die religiés-sittliche Gesamterziehung vor allem darauf zu achten haben, daB 
die Gefiihlserregbarkeit und Autosuggestibilitat méglichst bekampft wird. Ge- 
wohnung an Affektbeherrschung, Einschrankung des Phantasielebens, vor allem 
die Beobachtung strengster Wahrhaftigkeit sind immer wieder anzustreben. 
Bei Kindern soll nicht nur jede Unwahrhaftigkeit, sondern auch jede Uber- 
treibung sofort aufgeklart und bestraft werden’®. Was von den Zeugenaus- 
sagen hysterischer Kinder zu halten ist, wurde oben bereits gesagt. Sind die 
Angaben normaler Kinder schon mit gréf8ter Vorsicht zu verwerten, so wird 
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Miinster 1908, 303 f. 


78 Ziehen, a.a.O., 414. 
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man die hysterischer Kinder geradezu als wertlos bezeichnen nijissen”. Sie 
k6nnen richtig, kénnen aber auch -villig erdichtet und erlogen sein. Die moral- 
padagogische Beeinflussung wird weiter darauf zu achten haben, daf das stark’ 
ichgerichtete Seelenleben aus der Wachtraumerei mit ihren Illusionen’ heraus- 
gerissen und immer wieder mit der Wirklichkeit verkniipft wird. Erziehung 
zur Sachlichkeit und zur Unterordnung der eigenen Person unter die berech- 
tigten Umweltforderungen sind fiir das hysterisch veranlagte Kind ein’ be- 
sonders dringendes Erfordernis. Namentlich ist immer wieder auf die Bedeutung 
der Rechte anderer Menschen hinzuweisen und zu einer Einfiihlung in deren 
Seelenart anzuhalten. Dem Geltungsbediirfnis in jeder Form ist kiihle und 
zweckbewuBte Vernachlassigung am Platze, mag es sich um vermeintliche 
KrankheitsduBerungen handeln oder mag das Bediirfnis, sonstwie eine Rolle 
zu spielen, dahinterstehen. 

Fiir ihre Fehler und Ubertretungen sind die Kinder verantwortlich zu 
machen. Heller8° betont mit Recht, der Erzieher diirfe es dem Kinde gegen- 
iiber nicht merken lassen, wenn er auch selbst fest iiberzeugt ist, daB er es mit 
einem krankhaften Menschen zu tun hat. Denn nur so kann der Wille des 
Kindes, seine krankhaften Neigungen und Impulse zu iitberwinden; geférdert 
und gestarkt werden, nur so kann auch kraftvoil genug die Ablenkung von der 
ichgerichteten Gedankenwelt erzielt und die Wichtigkeit rein sachlichen Denkens 
eingescharft werden. Nur so wird das Verantwortlichkeitsgefiihl als Gegen- 
gewicht gegen hysterische Neigungen gestahlt. 

2. Ist die Entwicklungshysterie bei Kindern und jugendlichen’ Personen 
meist harmloser Natur, so macht die Entartungshysterie mit all ihren unan- 
genehmen Formen dem Seelsorger manchmal viel zu schaffen. Hier handelt 
es sich naturgemaB meist. um weibliche Hysterie. Die Natur der seelsorger- 
lichen Aufgabe bringt es mit sich, daB der Geistliche sich dem priesterlichen 
Verkehr mit solchen Personen nicht ganz entziehen kann. Dies gilt in erster 
Linie fiir den Beichtstuhl, hat aber seine Bedeutung dariiber hinaus. 

Im Beichtstuhl erkennt man den hysterischen Typ einmal an der theatra- 
lischen Scheu, peinliche Vergehen einzugestehen. Die priide Zuriickhaltung 
hat den Zweck, dem Beichtvater zu allerlei Fragen Veranlassung zu geben, 
oder aber es werden sexuelle Gedankensiinden und Verfehlungen mit einer bis 
ins Kleinste gehenden Breite erdrtert, einmal um die besondere Aufmerksam- 
keit des Beichtvaters zu erregen, aber auch aus einer gewissen unbewuBten 
Triebbefriedigung heraus. Auch erzahlen Hysterische gern von peinlichen Lagen, 
in die sie hineingeraten sein wollen und die meist eine sexuelle Note tragen. Um 
ihrer Sensationslust Befriedigung zu geben, erdichten sie auch ganze Erzah- 
lungen, z. B. zum protestantischen Abendmahl gegangen zu sein, wohl wissend, 
daB sie damit den Ausschlu8 aus der Kirche sich zugezogen haben; aber als 
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80 Th. Heller, Grundri® der Heilpadagogik, Leipzig 1912, 613. 
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Exkommunizierte betrachtet und. behandelt zu werden, bietet ihnen einen 
eigenen Reiz, sie kommen sich als etwas Besonderes vor. Wie weit bewuBbte 
Tauschung vorliegt, wieweit sich selbsttauschende Phantastik, die nachher ihre 
Dichtungen glaubt, ist natiirlich schwer zu sagen. Je gleichmiitiger man solche 
Bekenntnisse aufnimmt, je weniger man seinem Erstaunen Ausdruck gibt, um 
so richtiger ist das Verhalten. Kurze sachliche Behandlung wird den Kranken 
am ehesten zur Erniichterung bringen. 

Dieser Kiirze und Sachlichkeit wird sich besonders der standige Beicht- 
vater einer Hysterischen befleiSigen. Beim sechsten Gebote sind alle weit- 
gehenden Anklagen zu verhindern; das Bekenntnis ist fiir die Zukunft auf 
eine méglichst kurze Formel zu bringen. Auch die Haufigkeit der Beichte wird 
auf ein bescheidenes Ma8 zuriickzufiihren sein. Trotz der Beteuerung, einer 
besonderen Seelenfithrung zu bediirfen, wird sich der Beichtvater nicht von 
seinen MaBnahmen abbringen lassen.” Kommt das Beichtkind haufiger, als man 
es ihm zur Regel gemacht, so entlasse man es mit dem Hinweis auf das einmal 
Gesagte. Es mag sein, daB es zu einem hysterischen Anfall kommt und das 
Beichtkind durch ein Hinstiirzen vor den Beichtstuhl die ihm vermeintlich nicht 
geniigend geschenkte Aufmerksamkeit erzwingen will. Je gleichgiltiger man 
dariiber hinweggeht, um so vorteilhafter ist es fiir die Kranke. Auferhalb der 
einmal festgesetzten Beichtzeit wird der Beichtvater fiir solche Personen nature 
lich nie zu sprechen sein. 

Bei der Entgegennahme des Bekenntnisses ist es oberster Grundsatz, allen 
Mitteilungen der Hysterischen ein groBes Mi&trauen entgegenzubringen. Gilt 
dies schon fiir jedes Aufsehen erregende Bekenntnis, so um so mehr, wenn es 
sich um die Beschuldigung Dritter handelt. Namentlich ziehen die Hysterischen 
gerne Geistliche in das Bekenntnis hinein. Ganz besondere Vorsicht ist er- 
forderlich, wenn sie Anklage wegen sollicitatio erheben. Falsche Anzeigen dieser 
Art kommen tatsachlich vor, wie iiberhaupt die Geistlichen in den Phantasien 
der Hysterischen oft eine Rolle spielen. Bedenken wir, wie eine harmlose oder 
notwendige Frage pseudologisch verdreht werden kann, so ist der Eindruck 
einer sollicitatio auch bei gutem Glauben leicht gegeben. Meist aber ist die 
Freude an Intrige und Skandal die Triebfeder fiir Beschuldigungen dieser Art. 
Da8 in solchen zweifelhaften Fallen natiirlich von einer Einscharfung der De- 
nunziationspflicht keine Rede sein kann, versteht sich von selbst. Im iibrigen 
wird die beichtvaterliche Tatigkeit bei Hysterieverdacht das Beichtkind immer 
wieder auf die Forderungen der Wirklichkeit lenken, die egoistische Haltung zu 
bekampfen suchen und die Rechte anderer zu achten lehren. Dies letztere wird 
besonders bei hysterischen Ehefrauen zu beachten sein, die oft ihre selbstver- 
standlichsten Pflichten gegeniiber dem Gatten verkennen. 

Ist im Beichtstuhle schon grofe Vorsicht geboten, so gilt dies besonders i im 
sonstigen Verkehr. Man wird Hysterische nie zu Hause, sondern nur in der 
Kirche empfangen. Hier ist darauf zu achten, da® sie nicht stundenlang vor 
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dem Beichtstuhle verharren. Sie lassen gerne andere vorgehen, um als letzte 
erst den Beichtstuhl zu betreten.. In einem mir bekannten Falle verhielt sich 
eine Hysterische in der angegebenen Weise, ohne sich um die Anordnung des 
Beichtvaters zu kiimmern, nur in der Reihe der anderen Beichtkinder zu 
erscheinen. Der Beichtvater verlieS sofort den Beichtstuhl, als er ihrer wieder 
als letzte ansichtig wurde. Darauf wetterte und schimpfte sie, schlug um sich 
und gab alle Anzeichen eines hysterischen Wutanfalles von sich. 

Ebensowenig wie der Geistliche die Hysterische in seinem Hause empfangen 
wird, wird er sie auch in ihrer Wohnung aufsuchen. Wo eine Erkrankung den 
geistlichen Besuch erfordert, geschehe er nie, ohne da8 im anstoBenden Zimmer 
die Mutter der Kranken, besser noch der Kiister, zugegen ist. Auch sind die 
Krankenkommunionen auf ein Mindestmaf8 zu beschranken und nur dann zu 
bringen, wenn bestimmte Zeiten es nahelegen oder die Bettkranken allgemein 
versehen werden. Sofort ist mit ihnen abzubrechen, wenn das Kranksein sich 
als hysterisches Getue herausstellt. Da der Grundsatz gilt, sich. bei not- 
wendigem Verkehr kurzer Sachlichkeit, im iibrigen vollstandiger Nichtbeachtung 
zu befleiRigen, wird man einen schriftlichen Verkehr nicht dulden 
und noch so oft erneuerte Briefzusendungen einfach unbeachtet lassen®. 
Nur so vermag man sich vor der hysterischen Zudringlichkeit zu sichern, deren 
tiefste Wurzel in all diesen Fallen im sexuellen Untergrunde des Seelenlebens 
ruht. Je vorsichtiger man im allgemeinen ist, um so weniger kommt man in 
die Gefahr, Gegenstand hysterischer ,,Liebesverfolgungen“ zu werden, die um 
so peinlicher ausarten, wenn bei einem zu spat einsetzenden Versuch der Los- 
lésung das ,,affichement hysterique“ in Ha® und Rachsucht umschlagt, denen 
jedes Mittel der Verdachtigung und Verleumdung recht ist. Natiirlich wird 
man nicht bei jeder hysterischen Neigung gleich eine tiefgriindige Charakter- 
verschlechterung voraussetzen, namentlich dann nicht, wenn es sich um Ent- 
wicklungshysterie handelt. In jedem Falle ist aber gré8te Vorsicht am Platze ; 
sie schiitzt am ehesten vor unliebsamen Verwicklungen®. 


81 Vgl. Capellmann- Bergmann, Pastoralmedizin?”, Paderborn 1914, 115. 
82 In einem spdteren Aufsatz hoffe ich die hysterischen Formen der Ekstase und Besessen- 
heit ausfithrlicher zu behandeln. 
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Die Biblischen Zeitfragen haben sich schon mehrmals mit der alttestament- 
lichen ,,Weisheit beschéftigt. J.G6ttsberger schrieb in IX 1/2 Die géttliche 
Weisheit als Persénlichkeit im Alten Testament, P. Heinisch in IX 10/12 Personifika- 
tionen und Hypostasen im Alten Testament und im alten Orient. In der oben angezeigten 
Abhandlung XI 1/2 legt Heinisch das Schwergewicht auf die religionsgeschicht- 
lichen Parallelen. Er will untersuchen, welche Rolle die Weisheit in der Religion der 
Orientalischen Vélker, mit denen Israel besonders in Beriihrung gekommen ist, der Baby- 
lonier und Agypter und Perser, gespielt hat. Darum werden uns die Weisheitsfiguren der 
genannten Religionen (Ea, Marduk, Nebo, Istar, Nina, Nisaba, Chasisu—Ptah, Thot, Isis—Ar- 
matay) ausfithrlich vorgestellt. Daran kniipft sich die Frage: Ist die Hypostasierung der Weis- 
heit im Alten Testament durch auBere Einfliisse veranlaBt? Mehrere Gelehrte haben einen 
Zusammenhang zwischen der biblischen Weisheit und den orientalischen Weisheitsgéttern 
und Weisheitshypostasen gefunden und dabei zum Teil eine weitgehende Beeinflussung der 
alttestamentlichen Schriftsteller angenommen. Verfasser kommt nach einem sorgfaltigen 
Vergleich zu dem Resultat, daB von einer 4uB8erlichen Entlehnung der Weisheitsfigur seitens 
der alttestamentlichen Spruchdichter nicht die Rede sein kann. Er stellt die weitere Frage: 
Hat vielleicht die alttestamentliche Spekulation bei Entwicklung der Keime, die in der Re- 
ligion Israels enthalten waren, durch die Bekanntschaft mit der babylonischen Religion einen 
duBeren Impuls empfangen? Nach vorsichtiger Abwdgung aller Umstande kommt er zu dem 
SchluB, daf8 in Israel die géttliche Weisheit ganz selbstandig ohne 4uBeren Einflu8 von einer 
Eigenschaft Jahwes zur Hypostase entwickelt worden ist auf Grund des Dranges, in poetischer 
Sprache gottliche Attribute wie Personen zu zeichnen, wobei die iibernatiirliche Fiihrung nicht 
gefehlt hat. Wenn die jiidische Spekulation von den Eigenschaften Jahwes gerade die Weis- 
heit zur Hypostase ausgestaltet hat und nicht z. B. die Macht oder Gerechtigkeit, so erklart 
sich dies daraus, daB diese Idee weit fruchtbarer, vielseitiger und fiir das Leben heilsamer 
ist. Die Lehre von der persénlichen Weisheit hat nicht etwa den Monotheismus verfliichtigt 
Oder in Pantheismus umgewandelt, sondern im Gegenteil den Glauben an den einen persén- 
lichen, iiberweltlichen, allmachtigen, gerechten und giitigen Gott vertieft. Die gittliche Weis- 
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heit ist hypostasiert worden, als keine Gefahr mehr bestand, da8 das Volk ir Polytheismus 
verfiel, als der ethische Monotheismus Gemeingut aller Schichten war. Die Lehre von der 
persénlichen Weisheit sollte nach Gottes Willen vorbereiten auf die Ankunft der zweiten 
Person der Gottheit, die, von Ewigkeit aus dem Schofe der Gottheit ausgegangen, auf Erden 
erschienen ist, um die Menschen zu unterweisen, zu trésten, zu warnen und zum ewigen 
Glitck zu ftihren. 

N. Peters beharidelt die Leidensfrage im Alten Testament. Er verzichtet dabei auf die 
Aufstellung: einer entwicklungsgeschichtlichen Hypothese iiber die Leidensfrage, weil eine 
solche Entwicklung fiir die Frage in ihrem ganzen Umfang nicht greifbar sei. Nur in der 
Jenseitsvergeltungsidee scheint ihm die Entwicklungslinie klar erkennbar zu sein. Die Ab- 
handlung bespricht nach einer kurzen Einleitung und der Darlegung des Verhdltnisses von 
Gottesglaube und Leidensfrage die verschiedenen Arten von Leiden und ihre Verwendbarkeit 
fiir die Lésung des Leidensproblems. Der erste Abschnitt ,,Gottesglaube und Leidensfrage“ 
dient der Formulierung des Problems, das in der Einleitung noch nicht heraustritt. Gott 
wirkt alles in der Welt, auch das Ubel; die Menschen, die Unheil wirken, und die bésen Engel 
stiften Schaden mit Gottes Erlaubnis. Andererseits ist Gott giitig, barmherzig und gerecht. 
Wie kann es also dem Gottlosen gut, dem Frommen schlecht gehen? Die erste Antwort gibt 
die Wertung der Leiden als Strafleiden. Das Leiden ist Erbstrafe fiir die Siinde der 
Ureltern. Im Licht der Solidaritatslehre ist das Leiden Strafe fiir die Siinden der Vorfahren 
in Volk und Familie. Das Leiden ist endlich Strafe fiir die persénlichen Sitnden der Menschen. 
Fiir den einzelnen Menschen geniigt das Strafleiden zur Beantwortung der Leidensfrage in 
keiner Weise, wie das Schweigen der drei Freunde Jobs klar zum Ausdruck bringt. Wahrend 
Gottes Gerechtigkeit auf die Idee der Strafleiden fiihrt, bringt Gottes Liebe auf die der Er - 
ziehungsleiden. Die Leiden dienen zur Bekehrung und Lauterung. Eine besondere 
Art des Erziehungsleidens ist das Priifungsleiden, das die Feststellung der vorhandenen 
Tugend und die Festigung des Herzens in der Anhanglichkeit an Gott bezweckt. Das Er- 
probungs- und Bewahrungsleiden. dient zur Férderung des Frommen selbst und zum Nutzen 
anderer. Das dienende Leiden ist ein Leiden im Dienst hoéherer Zwecke, insbe- 
sondere zum Zweck der Siihne eigener und fremder Siinden. Wenn diese Frage auch nicht als 
brennendes Problem im Sinne der Fragesteliung von S. 4 empfunden wurde, so hat sie doch, 
wie die Ebedlieder lehren, die Knechte Gottes und das Volk beschaftigt. Verfasser weist mit 
Recht darauf hin, da8 die Idee vom stellvertretenden Sithneleiden von der Altesten Zeit an 
wiederholt ausgesprochen ist, bis sie Is 53 in neutestamentlicher Klarheit verkiindet. Ein 
Widerhall derselben ist die Einschatzung des’ Martyrerleidens in den kanonischen, apo- 
kryphen und talmudischen Schriften. Der sechste Abschnitt hei8t praktisches Ver- 
haltenimLeiden; besser ware wohi: praktische Lisung oder Uberwindung der Leidens- 
frage. Die Frommen des Alten Testamentes, welche das Leidensproblem spekulativ nicht 
lésen konnten, haben es praktisch zu iiberwinden gewubt. Dahin gehdrt vor allem die ruhige, 
demutsvolle Resignation; aber nicht die Resignation des Pessimismus, der vor der Religion 
flieht und verzweifelt, sondern die Flucht zu Gott und zur Religion oder zum Gebet, am — 
schénsten in Ps 73, 25f. ausgesprochen. Hierher hatten auch die Theophaniereden bei Job, 
in denen Gottes Macht und Weisheit betont wird, gezogen werden kénnen: wer im Leiden 
sich vor Gottes Macht und Weisheit beugt, hat das Problem praktisch und faktisch geldst. 
Der letzte Abschnitt behandelt den Jenseitsausgleich. Zu den Stellen, welche 
die persénliche Auferstehung aussprechen, rechnet Verfasser nicht Job 19, 25f., wohl aber 
Ps 49, 16; 73, 24; 16, 9f.; 17, 15. Es gehért aber auch Is 26, 19 dazu. — Alle Ausfiihrungen 
sind durch eine Reihe alttestamentlicher Stellen belegt. Verfasser zitiert nicht bloB Stellen, 
in denen der Gedanke explicite ausgesprochen, er zeigt, daB auch in den Erzahlungen diese 
Gedanken den Berichterstatter leiteten. Mit besonderer Liebe verweilt er bei der Beweis- 
fithrung aus dem Buche Job. Die vielen Zitate machen die Lektiire nicht immer leicht. 
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Das Heft von Alfons Schulz gehért zwar nicht in den Rahmen der anderen hier besproche- 
nen Biicher, soll aber doch kurz erwahnt werden. Der Verfasser, der besonders durch seinen 
Kommentar zu den Samuel-Biichern bekannt ist, hat sich einen Gegenstand erwahit, der bis 
jetzt nur sehr wenig erforscht ist, der aber dem Kenner der israelitischen Erzahlungen sehr 
viel neues Licht aufsteckt. Schon mancher auch mit der modernen Erzahlungskunst Ver- 
traute hat den Zauber empfunden und anerkannt, der die Erzahlungen in der Genesis, in 
den Samuel- und Kénigs-Biichern umgibt. Hier lernt er nun die einfachen und beschrankten 
Mittel kennen, mit denen der alte Erzahler arbeitet. Das ist ohne Zweifel von hohem Wert 
fiir den Religionslehrer und Prediger, die auch das ausschépfen und verwerten wollen, was 
der Verfasser mit seiner bescheidenen Kunst nur andeutet oder knapp wiedergibt. Sehr 
interessant ist, um eins hervorzuheben, der Abschnitt iiber die Art, wie seelische Eigenschaften 
und Vorgange dargestellt werden. Auf Grund ,,eines gewissen Unvermégens gegeniiber dem 
Abstrakten, das wohl in aller volkstiimlichen Erzahlungskunst obwaltet,“‘ wird das Innere 
in den allermeisten Fallen durch das Aufere gekennzeichnet, aber doch so, daB der Leser 
die nicht immer einfachen Charaktere der dargestellten Personen genau kennenlernen kann. 
Saul tritt als Held, Isbaal als Schwdchling deutlich hervor, obwohl nur wenige duBerliche 
Angaben gemacht werden. Freilich eine Entwicklung des Charakters gibt der Schriftsteller 
nicht, er denkt gar nicht daran. — Es ware zu wiinschen, daB die von A. Schulz angeregten 
Untersuchungen fortgesetzt-werden. Hier soll noch auf die reizvollen Prophetengeschichten 
im dritten und vierten K6nigs-Buche hingewiesen werden. 


Die von Eberharter behandelten Fragen sind, wie das Vorwort ausfiihrt, auf katholischer 
Seite von Fr. Walter und im nichtkatholischen Lager von mehreren Forschern (P. Kleinert, 
J. Hermann, F. Wilke u. a.) erértert worden. ,,Indes sind seit Erscheinen des Werkes von 
Fr. Walter zwanzig Jahre verflossen und sind die: Fortschritte in der Bibel-, Sozial- und 
Staatswissenschaft seit dieser Zeit nicht mehr beriicksichtigt. Die nichtkatholische Forschung 
behandelt die Frage nicht selten so, daB ihre Ergebnisse vom offenbarungsglaubigen Stand- 
punkt nicht gebilligt werden kénnen. So bot sich einer erneuten Behandlung geniigend Stoff 
zur Untersuchung dar. Zu einer solchen drangten auch die verworrenen und krisenhaften 
Zustande in der Gesellschaft der Gegenwart. Denn es lie& sich vermuten, da8 Gottes Weis- 
heit, die einst durch die Propheten gesprochen, in ihren Schriften manche brauchbaren Finger- 
zeige fiir die Nachwelt hinterlassen hat.” Die zuletzt genannte Erwagung hat das Werkstark 
beeinflu8t und ihm Satze und Abschnitte eingefiigt, die von einem modernen Leser nicht 
ungern gesehen werden. Da die Propheten die Aufgabe hatten, die Wahrheiten und Satzungen 
der gottlichen Offenbarung im gesellschaftlichen und éffentlichen Leben zur Geltung zu 
bringen und die Widerstande zu brechen, die menschliche Leidenschaft und Willkiir der von 
Gott gewollten Ordnung entgegensetzten, so war ihre religids-sittliche Wirksamkeit zugleich 
eine soziale (erster Teil) und politische (zweiter Teil). Das erste Kapitel des ersten Teiles 
handelt naturgem4B von der gesellschaftlichen Struktur Israels. Verfasser spricht von der 
Familie als der Urzelle jeglicher Gesellschaft. Wirtschaftliche Berufsstinde bilden Vieh- 
ziichter, Ackerbauer, Handwerker und Handelsleute, in den einzelnen Standen sind Sklaven 
und Lohnarbeiter Hilfskrafte. Die biirgerliche Organisation Israels ruhte auf den Stammen, 
von denen jeder wieder in Geschlechter und Vaterhduser mit den Altesten als Fithrer zerfiel. 
In der k6niglichen Zeit tritt der Beamten- und Soldatenstand an die Seite des Konigs. In der 
religidsen Gemeinschaft erscheint seit Moses der Priesterstand und das Prophetentum (Pro- 
phetengemeinschaften). Da sich gesellschaftliche Mifstande in Familie, Staat (Verwaltung 
und Rechtspflege) und Kirche zeigen, so muB davon die Rede sein. Mir scheint, daB sich 
hier eine scharfere Scheidung zwischen den Ursachen der Mifstdnde und diesen selbst hatte 
durchfiihren lassen, und daB die Zitate besser fiir das folgende Kapitel zuriickgestellt waren. 
Das eigentliche Thema ist die soziale Reformarbeit der Propheten. Hier werden Fragen be- 
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handelt, die in unserer Zeit besonders brennend sind, und Gedanken entwickelt, die zur Be- 
hebung moderner Mifstande dienen kinnen. Die Stellung der Propheten zum Privateigen- 
tum, zum Reichtum, ihr Kampf gegen das Heidentum, fiir die Reinerhaltung des Familien- 
lebens, fiir Recht und Gerechtigkeit, ihre Wirksamkeit zur Reform der religidsen Gemeinschaft 
sind die Uberschriften der einzelnen Paragraphen, die einen Einblick gewahren in den reichen 
Inhalt, der auch fiir die heutige Seelsorge bedeutungsvoll ist. Die Abhandlung hat viele 
Zitate. Erst von S. 108 ab werden sie manchmal in stichischer Ordnung gedruckt. Die 
vielen Zitate bieten den Vorteil, daB wir in die Gedanken der Propheten in ihrer urspriing- 
lichen Kraft eingefiihrt werden, aber in langer Reihe aneinander gefiigt ermiiden sie manch- 
mal. Fiir rein wissenschaftliche Zwecke geniigte offenbar das eine oder andere, aber die weiter- 
gesteckten Ziele der Schrift lieBen wohl die Haufung niitzlich erscheinen. Wiederholungen 
sind nicht immer vermieden, konnten es auch vielleicht nicht. Manchmal hat man den Eindruck, 
da8 die Zitate nur entfernt und mittelbar den Zwecken dienen kénnen, fiir die sie verwendet 
werden. Es begegnet auch schon mal eine Stelle, die ohne erklarende Bemerkung vom ge- 
wohnlichen Text abweicht. — Der zweite Teil der Abhandlung, der sich mit der politischen 
Tatigkeit des Prophetentums beschaftigt, behandelt die auBenpolitische Tatigkeit, die Ver- 
fassungspolitik, die Wirtschaftspolitik und die leitenden Grundsatze der prophetischen Po- 
litik. Im ersten Kapitel, das vor allem die Biindnispolitik bespricht, vermisse ich einen Hin- 
weis auf den Unterschied zwischen den Propheten der aramaischen und denen der assyrischen 
Periode. Die ersteren ermuntern direkt oder indirekt zum Kampf wider Aram, wahrend die 
letzteren von jedem Kampf wider die Weltmacht unter Anlehnung an andere Machte abraten. 
Die Bemerkung, daB Elias (Elisdus ?) mit dem Kénig von Damaskus in Verbindung getreten 
sei (S. 117), und die andere, daB Jeremias dem Reisemarschall des Zedekias, als dieser ge- 
fangen nach Babel zog, ein mit einem Fluch auf Babel beschriebenes Blatt mitgegeben habe 
{S. 128), hatten in irgendeiner Weise begriindet oder erlautert werden miissen. Die Darlegung 
iiber Verfassungspolitik beriihrt das Verhaltnis der Propheten zum Entstehen, Wirken und 
Fortbestehen des Kénigtums und seiner Inhaber. ,,Die Propheten betatigten sich in innen- 
politischer Beziehung nicht im Sinne einer Verfassungsanderung, wie sie von Samuel in die 
Wege geleitet worden war, sie befaBten sich nicht mit Organisationsfragen im Rahmen der 
monarchischen Regierungsform, sie erstrebten nicht eine Parlamentarisierung der Regierung, 
sondern ihre Bemiihungen waren darauf gerichtet, der bestehenden Regierung den rechten 
Geist einzufléBen, von dem geleitet das Wohl der Gesamtheit wie der einzelnen Untertanen 
geférdert werden sollte!‘ Zur Wirtschaftspolitik der Propheten wird ausgefiihrt, daB sie keine 
Vertreter der groBkapitalistischen Wirtschaftsordnung waren, welche Versklavung der fritheren 
Besitzer und Landflucht samt Ansammlung der Menschen in den Stddten zur Folge hatte; 
daB sie das volkswirtschaftliche Heil des Landes nicht in einer Vergemeinsamung der Pro- 
duktionsmittel und des Lebensunterhaltes erblickten; daB sie den Handel nicht grundsatzlich 
verwarfen, sondern fiir seinen Betrieb den sittlichen Grundsdtzen Geltung zu verschaffen 
suchten. Im Schlu8kapitel wehrt der Verfasser in wirksamer Weise Vorwiirfe ab, die gegen das 
politische Auftreten der Propheten erhoben werden: die vorexilischen Propheten seien po- 
litische Demagogen und gelegentlich Pamphletisten; ihre Stellungnahme sei, politisch ange- 
sehen, durchaus utopistischen Charakters. Die Schrift im ganzen gibt viel Anregung und 
reizt zum Studium. 


Johann Fischer hat seine erste grundlegende Abhandlung iiber »Isaias 40—55 und die 
Perikopen vom Gottesknecht“ erganzt und vollendet durch die zweite exegetische Studie: 
Wer ist der Ebed? Verfasser will bekanntlich die Einheit des Buches 40—55 und der Ebed- 
lieder dadurch wahren, daB er annimmt, der Prophet habe nach Vollendung des Buches 
40—55 die Frage aufgeworfen: Wer wird uns Fithrer sein auf dem neuen Exodus aus Babel? 
Und er habe diese Rolle dem Ebed, der in der zweiten Studie als ,,Prophezeiung“, d. i. als 
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Messias, erwiesen wird, zuerteilt; er habe dann die Ebedlieder verfaBt und dem schon vor- 
handenen Buch 40—55 eingefiigt. Es ist ja nun schon. auffallig, daB ein im Bilde des Ebed 
untergeordnetes Moment, nadmlich die Riickfiihrung aus Babel, die zudem auf ihn in der Wirklich- 
keit und Erfiillung nicht zutrifft, die Konzeption und Einfiihrung des leidenden und alle Menschen 
rechtfertigenden Messias veranlaBt haben soll. Wollte einer antworten, der. Prophezeiung 
hafte ein &vOedmwvov an, sie hatte wie Is 7, 14 einen zeitgeschichtlichen Rahmen, der sie 
mit der Gegenwart verbinde, obwohl sie in die Zukunft falle, wir hatten es mit einer Unvoll- 
kommenheit der prophetischen Erkenntnis zu tun, so miiBte man doch, auch wenn man die 
Antwort als berechtigt anerkannte, erwarten, daB der Prophet der Rolle des zweiten Moses, 
als des Fithrers aus Babel, einen bestimmten Zeitpunkt im Leben des Gottesknechtes ange- 
wiesen hatte. Denn er gibt in Kapitel 53 einen Uberblick iiber das Leben und Wirken des 
Knechtes von seiner friihesten Jugend bis zum Grabe. Aber davon, daB der. Knecht die 
Keraeliten aus Babel zuriickgefiihrt habe oder zuriickfiihren solle, sagt er weder direkt noch 
indirekt das Geringste. Daraus ergibt sich, da& der Prophet die Riickfiihrung Israels 49, 5. 6 
nicht im leiblichen, sondern im prophetischen und geistigen Sinne verstanden hat. 

Es ist lehrreich, zu beobachten, wohin die Gedankengange Fischers den Berliner Exegeten 
E. Sellin gefiihrt haben. Der Gottesknecht ist ihm ,,der einst unschuldig getoétete und aus 
einem gescheiterten Lebenswerke hinweggerissene Moses, der nach der Erwartung des Deutero- 
jesaja bei der Heimkehr aus Babel zum zweitenmal erscheinen wird, um noch einmal Retter 
und Erléser seines Volkes zu werden und das Gottesreich bis an die Enden der Erde aufzu- 
richten‘’.. Wenn auch Moses redivivus bei der Heimkehr aus Babel nicht erschienen ware, 
so sei doch die Hoffnung, die Deuterojesaja in Ankniipfung an dessen Person verkiindet hatte, 
lebendig geblieben, bis Jesus in den Gottesknechtstiicken die Lésung zu dem dunkeln Lebens- 
ratsel, das ihm auferlegt war, fand, so daB abermals aus unschuldigem Leiden und Sterben 
heraus die Hoffnung eines Heiles bis an die Enden der Erde hervorgehen konnte. Voraus- 
setzung der Sellinschen Deutung sind die Satze: a) daB Moses in Schittim im Heiligtum seines 
Gottes von seinem eigenen Volke nach dessen Abfall zum Baal Peor, wegen dessen er es zur 
BuBe gerufen und jedenfalls Siihne verlangt hat, hinterlistig getdtet ist (vgl. Os 9, 7—14 und 
Sellin S. 49); und b) daB die Gottesknechtstiicke Is 50. 53 von vergangenem Leiden und 
Sterben sprechen. Der erste Satz widerspricht der in Dt 34 niedergelegten Tradition, die 
doch wohl schwer zu beseitigen sein wird. Der zweite Satz tut dem Text Gewalt an; insbe- 
sondere spricht Is 53, 10. 11 so deutlich wie moéglich von zukiinftigem Leiden und Sterben, 
und 50, 4ff. kann unmdglich auf Dinge gedeutet werden, die schon Hunderte von Jahren 
verflossen sind. Auch fiir einen Moses redivivus, falls er mit der Person des einstigen Fithrers 
aus Agypten identisch ist, ist die Aufgabe, die dem Gottesknecht gestellt wird, zu groB. Falls 
aber gesagt werden sollte, der Gottesknecht der Zukunft werde ein zweiter Moses sein, der 
die Aufgabe habe, das Volk zu Jahwe zuriickzubringen, so ware nichts einzuwenden, da ja 
auch in ihm ein zweiter David erwartet wurde. 


P. Herzog behandelt Ethik und Kultus beim Propheten Ezechiel. Es ist nicht zu 
Jeugnen, daB bei diesem Propheten im Gegensatz zu den fritheren das kultische Interesse, 
verglichen mit dem ethischen, einen gré8eren Raum einnimmt. Daraus werden falsche Folge- 
rungen gezogen. Die Theologen, besonders Wellhausenscher Richtung, betonen die kultischen 
Forderungen Ezechiels in ungebiihrlicher und einseitiger Weise, sprechen ihnen jede ethische 
Bedeutung ab, ja bringen sie zur Sittlichkeit in Gegensatz und lassen die wirklich vorhandenen 
sittlichen Anschauungen fast ganz zuriicktreten. Von demechten, lebensfrischen Prophetentum, 
das fiir sittliche Dinge ein feines Empfinden gehabt, aber fiir Kultus nur ablehnende Worte 
gefunden, habe sich mit Ezechiel der Wandel zur toten Gesetzgebung und zum einseitigen 
Schriftgelehrtentum vollzogen. Nach ihnen ist Ezechiel der Vater des Judaismus, d. i. jenes 
Judentums, das streng geregelten und dngstlich ausgeiibten Kultus und peinliche Werk- 
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gerechtigkeit zur ungebiihrlichen Geltung brachte. Diese Behauptung hangt eng zusammen 
mit der andern, der Priesterkodex (die rituellen Bestimmungen in Ex, Lev, Num) sei 
das Produkt der gesetzlichen Entwicklung, die mit dem Deuteronomium 6, 21 anhebe und im 
Werk des Esdras im 5. Jahrhundert ihren Abschlu8 gefunden habe. Ein Glied in dieser Ent- 
wicklung sei Ezechiels Prophezie. Wegen der ausfiihrlichen Behandlung, die sie kultischen 
Dingen widme, habe sie einen bedeutenden Einflu8 auf die Abfassung des Priesterkodex 
ausgeiibt. An Ezechiel hatten sich auch die nachexilischen Propheten eng angeschlossen, und 
so sei die unheilvoile Entwicklung bis zu ihrem Ende fortgeleitet worden. Um gegeniiber 
diesen falschen Behauptungen Ezechiels Stellung zu Kultus und Moral, zu den vor- und nach- 
exilischen Propheten in ein klares Licht zu stellen, hat Herzog eine gelehrte Untersuchung 
von betrachtlichem Umfang angestellt. Im ersten Teil untersucht er Ezechiels Stellung zu 
den kultischen und ethischen Forderungen. Der Kult hat nach Ezechiel keinen anderen Zweck, 
als das auf dem Bund beruhende Verhaltnis Israels zu Jahwe zum Ausdruck zu bringen. 
Alles, angefangen von dem herrlichen Prachtbau des Siontempels bis zu den ins einzelne 
gehenden Reinheits- und Speisegesetzen, diente diesem Zweck. Bei allen Kultgesetzen schwebte 
dem Propheten das Idealbild eines in jeder Beziehung reinen und gotteswiirdigen Volkes vor. 
Leider entsprach die Wirklichkeit der Idee in keiner Weise. Der damalige Kult wird von.Eze- 
chiel als Bundesbruch im allgemeinen und als Ehebruch oder Gétzendienst im’ besonderen 
gezeichnet. Das geschichtliche Israel war also mit seinem Kult das traurige Gegenbild von 
dem herrlichen Idealbild, wie es der Prophet in seinem gotterfiillten Herzen trug. Sehr ein- 
gehend wird Ezechiels Stellung zu den sittlichen Forderungen dargetan: Fitir Ezechiel ist 
Grundlage der Sittlichkeit Jahwe, der heilig ist und Heiiigkeit von jedem einzelnen Menschen 
fordert. Auch die beiden grundlegenden Krdafte der Sittlichkeit auf seiten des Menschen, 
Verstand und. Wilie, werden kaum bei einem Propheten so stark betont wie bei Ezechiel. 
Die Art, wie sich Ezechiel die sittliche Verwirklichung denkt, gibt inm Anrecht, an der Seite 
seiner Vorganger zu stehen. Eine wirklich sittliche Persénlichkeit hat er geschaffen durch 
die scharfe Betonung individueller Vergeltung und der. Notwendigkeit innerer Umkehr und 
Bekehrung. Auch das Gemeinschaftsleben stellt er unter die Forderungen der Sittlichkeit. 
Ein soziales Leben ohne strenge sittliche Gebote und Betatigung kann er sich nicht denken. 
Fiir ihn kommt es nicht bloB darauf an, daB jemand seine kultischen Pflichten treu erfillt. 
Diese bieten ihm keinen Ersatz fiir die Sittlichkeit. Fiir die sittlichen Fragen des sozialen 
Lebens zeigt der Prophet ein feines Verstandnis. Das Verhdltnis Israels zu den Heiden, ganzen 
Nationen wie einzelnen Vertretern gegeniiber, beurteilt Ezechiel nicht aus den engen Schranken 
eines nationalen Partikularismus, sondern fat das Heil universell auf und will keinen davon 
ausgeschlossen wissen. Ein Vergleich der Stellung Ezechiels zu den kultischen und sittlichen 
Forderungen mit den entsprechenden Anschauungen der Schriftpropheten zeigt, daB die 
Vorganger Ezechiels zwar die ethischen Fragen in den Mittelpunkt ihrer Predigt stellen, aber 
den Kultus, so scharf sie auch immer seine Auswiichse bekampfen, nicht grundsatzlich ablehnen, 
und daB anderseits Ezechiel die sittliche Seite der Religion nicht grundsatzlich vernachlassigt. 
Das 14Bt sich allerdings nicht leugnen, da& das kultische Interesse Ezechiels im Vergleich zu 
dem ethischen und dem der friiheren Propheten einen gréferen Raum einnimmt. Aber fiir die 
starkere Betonung des Kultus lassen sich durchschlagende Erklarungsgriinde aus den Zeit-. 
verhaltnissen und der Individualitat des Propheten auffinden. In Betracht kommt die Lage 
im Exil. Die Entbehrung von Tempel und Kult hatte naturgema8 eine gréBere Schatzung 
des Kultus im Gefolge. Dieser bildete ein vorziigliches Unterscheidungsmittel gegeniiber den 
Heiden und gew&hrte starken Schutz gegen die Gefahr heidnischer Ansteckung. Der wahre. 
Kultus war geeignet, die Folgen des falschen Kultus und Gétzendienstes aufzuheben, das 
zerstérte Verhaltnis zwischen Jahwe und Volk duBerlich wiederherzustellen und den sittlichen 
Wiederaufbau zu erleichtern. Wohl zu beachten sind auch der Priestercharakter Ezechiels und. 
sein Temperament, das ihn antrieb, durch grote duBerlicheEhrerbietung zur vollen inneren 
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Hingabe an den ebenso majestatischen als liebevollen Bundesgott zu gelangen. Den SchluB 
der Untersuchung bildet der Einflu8 Ezechiels auf die nachexilischen Propheten. Ein EinfluB 
Ezechiels auf die Folgezeit ist offenbar vorhanden, aber jene einseitige Darstellung, als ob 
Ezechiel durch Betonung der kultischen Forderungen und durch Aufstellung des Vergeltungs- 
problems fiir die Entartung des spaiteren Judentums in seinen Auswiichsen als Schriftgelehrten- 
und Pharisdertum verantwortlich sei, ist abzuweisen. Es wird viel zu wenig der gute Einflu8 
des Propheten auf die Zeit nach dem Exil betont. Man vergift, daB die Férderung der tief- 
innern Frémmigkeit des Judentums, wie wir sie aus vielen Psalmen sprechen héren, und die 
Treue gegen Jahwe, wie sie im allgemeinen dem Volke nach dem Exil eigen war und den Bestand 
von Volk und Religion sicherte, zum Teil sein Verdienst ist. Das Resultat, das Herzog durch 
seine eingehenden Untersuchungen gefunden hat, diirfte im allgemeinen gesichert sein. Im 
einzelnen kann man hie und da anderer Meinung sein. 


E, Norden sucht in einer Abhandlung von streng wissenschaftlicher und klassisch schoner 
Form den Nachweis zu erbringen, daB die 4. Ekloge Vergils (vgl. besonders V, 15—17) durch 
Vermittlung einer (verlorenen) sibyllinischen Vorlage 4gyptische Theologumena iibernommen 
habe. Daraus werden Folgerungen gezogen, die den Lebensnerv des Alten und Neuen Testa- 
mentes beriihren. Der Untertitel lautet: Geschichte einer religidsen Idee. Das Ursprungs- 
land dieser Idee ist Agypten, und zwar das des Alten Reiches. Ein Gétterdrama: Horus als 
Kind gesdugt, gehegt, aufgezogen von seiner Mutter Isis, als Jiingling auf seiner Lebenshéhe 
eingefithrt in den Himmelssaal, von Amon, dem Géttervater, vorgestellt der ,,groBen und 
kleinen Neunheit der Gétter‘‘, mit der Krone irdischer Herrschaft geschmiickt, deren menschen- 
begliickender Verlauf ihm verheiBen wird. Ein Kénigsdrama — Gotterherrschaft und K6nig- 
tum flossen dort unterschiedslos zusaminen —: Amon erzeugt in der Gestalt des jeweils 
regierenden Kénigs sich einen lieben Sohn, in dem Horus sich manifestiert, und dem der Gott 
eine Laufbahn des Segens verkiindet: ,,Er wird ein Kénigtum der Gnaden in diesem Lande 
ausiiben, denn meine Seele ist in ihm.‘‘ In Zeiten der Not klammerte man sich an solche Ver- 
heiBungen; zumal beim Wechsel von Dynastien traten Propheten auf, die in Reden an den 
Kénig Erneuerung des Segens der Urzeit verkiindeten. Von Agypten aus eroberte sich diese 
Idee viele Lander. Horus, ,,das Kind‘, blieb ihr Trager. Zwar der Individualname ward 
selbstverstandlich abgestreift, aber es blieb ,,das Kind“‘. Ein Kind ist uns geboren, so beginnt 
die Rede des alttestamentlichen Propheten an den Kénig von Juda in der Zeit schwerer Be- 
drangnis. Er pradiziert das Kind mit Worten, wie sie nur einem géttlichen Kind zukommen; 
aber man merkt doch das Wehen eines Windes aus anderer Richtung. Der géttliche Ursprung 
des Kindes aus altem K6nigsstamm wird verschleiert, die Jahwereligion duldete nur die 
Formulierung: ,,Auf das Kind lieB sich nieder der Geist Jahwes.‘‘ Der Gottkénig ist zu einem 
KG6nig von Gottes Gnaden umgepragt .... Die GroBartigkeit des Mythus ist bei seinem Herab- 
steigen aus dem agyptischen Pantheon in die monotheistische Sphdre verbla8t .... DaB der 
aus bduerlichen Kreisen stammende Prophet sich des Vorhandenseins eines Vorbildes bewuBt 
gewesen sei, ist so unwahrscheinlich wie nur méglich .... Aber auf 4gyptischem Boden selbst 
hatte sich die Tradition in Priesterkreisen von Generation zu Generation vererbt und den 
Wechsel aller Dynastien iiberdauert. Hieratisch erstarrt, empfing die a4gyptische Theologie 
neues Leben aus ihrer Verbindung mit der griechischen .... Der alte Mythus wurde spirituali- 
siert und in eine 4gyptischem Denken fremdartige Welt der Mystik hineingezogen .... Durch 
das Medium der grako-agyptischen Gnosis ist die Erzahlung von der jungfraulichen Geburt 
aus dem Pneuma ins Evangelium gelangt. Wieder ist es ein Kind, dessen Geburt der Welt 
das Heil bringen soll usw. 

Wir haben es hier nur mit den Ausfiihrungen iiber das Alte Testament zu a Ent- 
behren sie der festen Basis, so ergeben sich daraus auch Folgerungen fiir das Neue Testament. 
Mit aller Entschiedenheit ist zu betonen, daB die Heils- und Heilandserwartung in Israel eine 
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ganz andere Entwicklung genommen hat, als der Verfasser annehmen zu kénnen glaubt. 
Die Idee von einem kiinftigen Herrscher aus davidischem Geschlecht, der Sieg, Friede und 
Gerechtigkeit auf die Erde bringt, geht iiber die Zeit des Propheten Isaias hinaus in die dltere 
Zeit zuriick (vgl. Os 3,5; Am 9, 11 ff.; 2.Sam7, 12 ff.; Ps2; 109 (Vulg.); 71 (Vulg.). 
Isaias hat also diese Idee schon vorgefunden und nicht geschaffen. Die Idee von einem kiinf- 
tigen machtvollen Herrscher aus Israel und speziell dem Stamme Juda ist noch Alter (vgl. 
Num 24, 17 ff. und Gen 49, 10ff.). Auch das Interesse an dem Kinde, das zum Herrscher 
heranwachsen solite, ist von Isaias nicht aus Ideen geschépft, die mit dem Osiris- und Isiskind 
Horus zusammenhangen, sondern kann viel leichter aus uralten Vorstellungen, die mit dem 
Samen des Weibes (Gn 3, 15) gegeben waren, hervorgegangen sein. In Israel hat man also in 
altester Zeit die Heilserwartung nicht an ein Gétterkind wie in Agypten gekniipft, sondern 
an einen menschlichen Fiirsten aus dem herrschenden Stamm oder der herrschenden Dynastie, 
dem wohl Menschenkénnen iiberragende Werke, aber keine géttlichen Eigenschaften zuge- 
schrieben werden. Es kénnte also héchstens der Gedanke erwogen werden, ob Isaias, als er 
seine Weissagungen iiber den erwarteten davidischen SproB (Kap. 7. 9. 11) im Anschlu8 an 
altere VerheiBungen schrieb, unbewuBt Ideen, die auf A4gyptischem Einflu& beruhen, benutzt 
habe, um den Davidsspro& zu vergéttlichen. Das ist sehr unwahrscheinlich bei einem Pro- 
pheten, der nicht, wie Norden meint, aus bduerlichen Kreisen stammte, sondern ein Mann 
von vornehmem Stande und aristokratischer Erziehung war (Duhm), der nach Ausweis seiner 
Reden gegen Israel und die Heiden mit den politischen und geistigen Stromungen seiner Zeit 
wie keiner seiner Zeitgenossen vertraut war. Das Interesse an dem Kinde und die Vergott- 
lichung desselben erklaren sich geschichtlich viel besser aus anderen Griinden, namlich teils 
aus 2. Sam 7, 14; Ps 2, 7, teils aus den Verhdltnissen der jesajanischen Zeit. Der Prophet 
riickt den Immanuel zur Strafe fiir den gottlosen Konig aus dem Bereich der mannlichen 
Erbfolge heraus und 14Bt ihn von einer Jungfrau, einem weiblichen Mitglied der davidischen 
Linie, abstammen. Mit diesem auBergewohnlichen Eintritt des Kindes in die Menschheit 
hangen die géttlichen Eigenschaften, die Isaias von ihm prdadiziert, unmittelbar zusammen. 
Sie entsprechen der groBen Aufgabe, die dem Messias obliegt: er soll Gotteserkenntnis (Is 11, 9) 
und Siindenvergebung (Jer 23, 6) auf Erden vermitteln und dadurch die Macht des Bésen 
zum Heil der ganzen Welt brechen (Gn 3, 15; Is 53, 11). Das Vorhandensein 4gyptischer 
Unterstrémungen ist fiir die nachjesajanische Zeit ganz unméglich, weil in Israel ein Retter 
aus Davids Stamm auch dann noch erwartet wurde, als die davidische Dynastie nicht mehr 
bestand, weil ferner der leidende Gottesknecht als Messias des Volkes so stark wie moglich 
mit dem agyptischen Gétterkind kontrastiert. Es soll auch noch bemerkt werden, daB die 
agyptischen Hoffnungen sich an ein vorhandenes Kind kniipfen, wahrend die israelitischen 
VerheiBungen, ihrem prophetischen Charakter gem4B, ein zukiinftiges Kind im Auge haben. 

Franz Feldmann. 
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Im Jahre 1917, mitten in den Tagen der driickendsten Kriegsnot und Leib und Seele 
marternder Ungewifheit schrieb WalterRathenau seinBuch,Von kommenden 
Dingen‘. ,,Dieses Buch handelt von materiellen Dingen,“‘ begann er auf der ersten Seite, 
, jedoch um des Geistes willen. Es handelt von Arbeit, Not und Erwerb, von Giitern, Rechten 
und Macht, von technischem, wirtschaftlichem und politischem Bau, doch es setzt und schatzt 
diese Begriffe nicht als Endwerte.‘‘ Aus dieser Einstellung heraus kennzeichnete R. alsdann 
wenige Seiten spater sein Verhaltnis zum Sozialismus. ,,Dieses Buch trifft den dog- 
matischen Sozialismus ins Herz. Denn er erwachst aus dem materiellen Willen; in seinem 
Mittelpunkt steht die Teilung der irdischen Giiter, sein Ziel ist eine staatlich-wirtschaftliche 
Ordnung. Mag er heute bestrebt sein, aus anderen Weltauffassungen fremde Ideale herbei- 
zuholen, so ist er doch nicht aus ihrem Geiste geboren; er bedarf ihrer nicht, ja, sie miissen 
ihn stéren, denn sein Weg fiihrt von der Erde zur Erde, sein tiefster Glaube ist Empérung, 
seine starkste Kraft ist gemeinsamer HaB, und seine letzte Hoffnung ist irdisches Wohlbe- 
finden .... Und doch wird niemals Gesinnung durch Einrichtungen erlistet; und weil der 
Sozialismus um Einrichtungen kampft, bleibt er Politik; er mag Kritik iiben, MiBstande 
beseitigen, Rechte gewinnen: niemals wird er das Erdenleben umgestalten, denn diese Kraft 
gebihrt allein der Weltanschauung, demGlauben, der transzendenten 
Idiese.* 

Wenn diese Kennzeichnung dem Sozialismus im allgemeinen gelten sollte, wiirde sie 
wohl als zu eng und einseitig bezeichnet werden miissen. Man wiirde dagegen einwenden 
k6énnen, daB dem Sozialismus als einer der groBen Ideen, in denen der Mensch sein Gemein- 
schaftsleben zu verstehen und zu meistern sucht, zu allen Zeiten auch die ,,Weltanschauung“ 
nicht gefehlt habe und der Glaube, der, wie R. sagt, ,,aus der Schépferkraft des Herzens 
stammt‘. Nicht einmal dem Sozialismus, dem die Genialitat eines Karl Marx Name und Ge- 
stalt gab. Aber R.’s scharfgespitzte Pfeile sollen auch wohl einen anderen Gegner treffen. 
Er meint den Sozialismus seiner Tage, dem langst kein groBer, weltiiberwindender Gedanke 
mehr die Schwingen stahlte ; der mit unhaltbaren 6konomischen Theorien und gewagten Ge- 
schichtskonstruktionen verkoppelt, auf massive Formeln gebracht und mit kiihnen Zukunfts- 
bildern phantastisch aufgeputzt fiir den Agitator und fiir die Massen, fiir das Flugblatt und 
das rauchige Versammlungslokal zurechtgemacht worden war. Das ist wohl der ,,dogmatische 
Sozialismus, wie R. ihn sah, und der ,,wissenschaftliche, dessen Irrgang und Ende Heinrich 
Pesch in einem Sonderabdruck aus der zu erwartenden 3. und 4. Auflage des ersten Bandes 
seines ,,Lehrbuches der Nationalékonomie“ darstellt. Bei der Beurteilung der mit der ge- 
wohnten Sachkenntnis, Klarheit und Treffsicherheit ausgearbeiteten kritischen Auseinander- 
setzung mit dem Sozialismus wird man dieser Begrenzung eingedenk bleiben miissen. Sie 
erklart es, daB der Verfasser mehr als 60 Seiten der Widerlegung von Theorien widmet, die 
ein zu Marx kritisch sich stellender Neo-Marxismus ohnehin preiszugeben bereit ist, wahrend 
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die Ideen und Bestrebungen der jiingeren sozialistischen Richtungen auf den iubrigbleibenden 
drei Seiten doch vielleicht etwas gar zu karg bedacht worden sind. 

R. hat das Kriegsende nur wenige Jahre iiberlebt. Aber er war noch Zeuge des letzten 
gewaltigen Anlaufs, den dieser Sozialismus siegesgewi8 zur endlichen Verwirklichung seiner 
Ideen unternahm, als die Revolution den Krieg verschlang. Und auch den jahen Zusammen- 
bruch dieser Versuche hat er noch kommen sehen. Man hatte sich eben furchtbar getduscht 
iiber die Auswirkungen der deutschen und russischen Revolution: wie ein Wall stand gegen 
ihre iiber den Rhein vordringenden zersetzenden Einfliisse noch einmal die ganze westeuro- 
pdische Welt zusammen. Man muBte.es erleben, da& der Kapitalismus, der nach wie vor die 
Weltwirtschaft beherrschte — nur die deutschen Ideologen hatten das iibersehen kénnen! —, 
auch die deutsche Wirtschaft wieder in seine Ordnung hineinzwang, sobald sie aus ihrer 
jahrelangen Vereinzelung wieder hinausstrebte. Ein Wort der geeinten Westmichte geniigte, 
um all die mit soviel Leidenschaftlichkeit umstrittenen Sozialisierungsplane hinwegzufegen. 
Auch hier hatte man einmal wieder durch ,,Einrichtungen“ die Dinge zwingen wollen und 
vergessen, daB, nach R.’s Worten, ,,iiber alles menschliche Geschehen letztlich das Herz ent- 
scheidet“. Allerdings, mit diesem Zusammensturz stolzer Hoffnungen war die Aufgabe 
keineswegs erledigt, die auch der Sozialismus sich gestellt hatte, iiber die Not der Vergangen- 
heit und Gegenwart hinweg zu einer neuen, besseren Gesellschafts- und Wirtschaftsordnung 
“zu gelangen. Sie wurde im Gegenteil je langer um so dringlicher empfunden. Empfunden 
nicht nur dumpf und unbestimmt im UnterbewuBtsein der proletarischen Massen, unter denen 
der Geist radikaler Verneinung in erschreckendem Ma8e Boden gewinnt, sondern auch klar 
und deutlich von alien Denkenden und Sehenden. Sichtbar kommt diesem Sehnen auch 
die Geisteshaltung einer Zeit entgegen, die auf allen Gebieten von der sinnlich erfaBbaren 
und erfahrbaren Wirklichkeit sich wiederum den Ideen zuwendet, die sie gestalten; die nicht 
nur die Einzeldinge sehen, sondern auch ihren Zusammenhang begreifen, d. h. nicht nur 
messen, wagen und rechnen, sondern auch philosophieren will; die endlich in dieser Philosophie 
iiber die enggezogenen Grenzen erkenntnistheoretischer Problemstellung hinaus auch einmal 
wieder eine ordnende Macht fiir die Welt und eine -Fithrerin fiir das Leben finden méchte. 


Jeder Versuch, die wilde Anarchie unserer heutigen Wirtschaft wieder zu einer Ordnung 
zuriickzufiihren und den ungeheuren Opfern an Menschengiitern, Menschenkraften und Menschen- 
leben, die sie taglich fordert, einen tieferen Sinn abzugewinnen, wird sich vor zwei 
Fragen gestellt sehen. Die erste wird lauten: Ist es méglich, das rastlose Getriebe 
des irdischen Geschehens, in das sich der Mensch scheinbar widerstandslos verstrickt sieht, 
nach Ursprung, Gesetz und Ziel aus sich selbst zu deuten, ohne Unterstellung unter eine die 
Kontingenz der zeitlichen Dinge iiberspannende Ordnung des Seins, der Giiter und der Werte? 
Oder wird man, abermals mit R., der ja auch bis an sein vorzeitiges Ende einer der Suchenden 
war, gestehen: ,,UnfaBbar und undenkbar ist es, diese Welt, in der ein unerhértes Ma8 von 
geistigen Kraften kreist, preisgegeben sich vorstellen zu miissen den zufalligen Konstellationen 
materieller Bediirfnisse, physischer Gleichgewichte, majorisierender Bestrebungen, ohne das 
Gegengewicht einer einzigen, unerschiitterten ethischen Triebkraft. Ohne die Uberzeugung 
eines absoluten ‘Gutes, das nottut. Ohne Glauben an ein gemeinsames Ziel, das Leben und 
Tod umschlingt. Ohne eine giiltige Wertung, die sagt: dies ist. gut und jenes ist bose.‘ 
(A. a. O. 154.) Die andere Frage wird dann sein: Wie denke ich mir diese beiden Reiche 
der ,,Welt‘‘ und der ,, Uberwelt‘‘ zueinander geordnet, gegeneinander abgegrenzt, voneinander 
beeinfluBt? Eine klare Besinnung dariiber ist auch fiir eine katholische Gesellschaftslehre, 
die hier vor dem Problem des Zusammenwirkens der ,,Natur‘ und der ,,Obernatur, 
der ,Naturordnung“ und der ,Gnadenordnung* steht, von geradezu grund- 
legender Bedeutung. Jeder Versuch, die natiirliche Ordnung dem heilenden EinfluB der Gnade 
und des Christentums zu entziehen, stellt der ,,Welt‘ einen bedingungslosen Freibrief aus; 
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erklart sie fiir so gut, daB sie keiner Erlésung mehr bediirfe, oder fiir so schlecht, da8 sie heillos 
der Siinde verfallen sei; und der Christ aus ihr heraus in schmerzlicher Resignation in das 
stille Gebetskammerlein sich zuriickziehen miisse, um nur das Heil seiner eignen Seele nicht zu 
gefahrden. Aber auch das entgegengesetzte Beginnen, die Naturordnung in einem falschen 
Spiritualismus iiberall durch eine neue, im Christentum begriindete Gnadenordnung zu er- 
setzen, gerat auf einen Irrweg. Seine Folge ist Entwertung der Welt, Auflésung des festen 
Gefiiges ihrer geschépflichen Gesetze und Formen, und endlich die Utopie einer Neugestaltung 
der kreatiirlichen Ordnungen — auch der sozialen, wirtschaftlichen und politischen —, die 
auf die Dauer immer wieder an deren auch durch die Siinde im Kern nicht erschiitterter Eigen- 
gesetzlichkeit wird zerschellen miissen. 

Es ware zu begriiBen, wenn das neuerwachte Interesse fiir die christliche Philo- 
sophie der Vorzeit, wie es die Thomas-Feiern des verflossenen Jahres bekundeten, AnlaB 
wiirde, auch in diesem Punkte einmal wieder niichtern und klar zu urteilen. Berufene Federn 
schrieben es damals nieder, es sei nicht das letzte Verdienst des thomistischen Systems gewesen, 
daB es die beiden Reiche, in die der glaubige Christ sich hineingestellt sieht — Natur und 
Ubernatur —, reinlich voneinander abgrenzte und doch in ihrem wechselseitigen Bezogen- 
sein klar darstellte (Switalski); daB Thomas durch die grandiose Lehre vom Eigensein und 
Eigenwirken der Geschépfe, durch das Gesetz der causae secundae, in einem AusmaB, wie es 
die Neuzeit nie anerkennen wollte, geradezu der eigentliche Schutzgeist irdischer Betatigung 
und Kultur gegen allen fanatischen Eschatologismus und Welt- und LebenshaB wurde (Przy- 
wara). Heute werden namlich gelegentlich auch in katholischen Kreisen Auferungen laut, die 
den Eindruck erwecken miissen, es sei diese feste, runde Bejahung der Eigenstandigkeit und 
des Eigenrechtes der natiirlichen sozialen Ordnungen nicht mehr ,,katholisch“ genug — tat- 
sdchlich ist kaum eine andere Lehre so eigentiimlich katholisch! — und es miisse der Katholik 
aus seinem die Welt umgestaltenden Glauben heraus nicht etwa nur an die innere Erneuerung, 
sondern auch an einen vélligen Neubau der Gesellschaft, Wirtschaft und Politik in einer 
spezifisch katholischen Formenwelt herantreten. Welche Begriffsverwirrung diese Unter- 
bewertung der natiirlichen Seins- und Lebensfaktoren im Gefolge haben kann, mag ein Fall 
fiir andere beweisen. In einem der letzten Hefte einer katholischen Jugendzeitschrift wird 
rundweg die Religion, d. h. die katholische Religion, die Substanz aller Kultur genannt, 
der gegeniiber alle iibrigen Kulturelemente nur ,,akzidentellen‘‘ Charakter haben! Also ist die 
Religion auch ,,die die Nationen gebarende Mutter“. Folgerung fiir das deutsche Volk: ,,Ich 
halte es fiir die erste und notwendigste Grundeinsicht aller katholischen Kulturarchitektonik ... 
einzugestehen, daB es seit Luther keine Kulturgemeinschaft zwischen Nord und Siid mehr 
gibt; geblieben ist lediglich die deutsche Grammatik“‘! Weitere Folgerungen: ein Block der 
»Katholischen“ Kulturstaaten Osterreich, Frankreich (!), Italien und Spanien; ,,die Grenze 
der rémischen Universalkirche auf der europdischen Landkarte muB auch kulturell und 
politisch zur Geltung kommen“! Unterstellung der Juden unter ein Sondergesetz als ein 
,uraltes Postulat des katholischen Konsenses der Jahrhunderte“ u. a. m. 

_ Angesichts solcher Verstiegenheiten ist es anzuerkennen, da® Johannes Haefle in seiner 
tiichtigen Untersuchung iiber das Arbeitsethos der Kirche von allem Anfang an den festen 
Boden der Wirklichkeit unter die FiiSe nimmt. Thomas von Aquin und Leo XIII. haben 
ihm den Weg dabei gewiesen. Demin alles Geschipfliche hineingeschaffenen Ursein entspricht 
eine diesem entsprechende Urhaltung, sein ,,Ethos“. Also bestimmt das vom Schépfer ge- 
gebene Sein das vom Schépfer gewollte Sollen. Aus der Erkenntnis des wahren Seins 
eines Dinges ergibt sich mithin die Erkenntnis seiner Seinsrichtung, aus der Ontik 
entspringt die Ethik. Die von W. Rauch (Freiburg) iibernommene Formulierung 
»Physisches Sein = ethisches Sollen‘‘ deckt sich freilich m. E. nicht vollig mit der vom Ver- 
fasser selbst gewahiten praziseren Fassung: Imintentionalen Ursein der Wesen steckt 
entitativ ihr Ursollen. Gerade die katholische Gesellschaftslehre mu8 es doch wohl gegen- 
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iiber einem falschen Naturalismus und soziologischen Pelagianismus auch hier zum Ausdruck 
bringen, daB unter dem EinfluB& der Siinde.die vom Menschenwillen beeinfluBten sozialen Ord- 
nungen tatsdchlich von ihrer in der Schépfung intendierten Seinsvollkommenheit abgefallen 
und der Erneuerung durch die Erlésung als creatio secunda bediirftig geworden sind. Mit 
dieser Einschrankung ist Rauchs Formel richtig, hat den Vorzug der Kiirze und wird von 
HaeBle mit groBem Geschick durch die ganze umfangreiche Studie durchgefiihrt. Im ar bei- 
tenden Menschen erfaBt H. mit sicherem Gefiihl den Punkt, an dem jede wirksame 
Sozial- und Wirtschaftsreform den bewegenden Hebel anzusetzen hat. Arbeitend betatigt 
der Mensch seine Lebenskrafte, erfiillt seine Lebensaufgabe und verwirklicht seine individuelle 
Lebensbestimmung. Aber die Arbeit hebt ihn auch heraus aus seiner Vereinzelung, gliedert 
ihn ein in die Gemeinschaft mit seinen Mitmenschen, sichert ihm sein Recht und seinen Anteil 
an den Gemeinschaftsgiitern, fiigt inn ein in den Organismus des wirtschaftlichen Lebens. 
Eben deshalb entwurzelt auch jede Entpersénlichung und Entsittlichung der Arbeit, 
jede Aufkiindigung ihres Gemeinschaftscharakters und ihrer Gemeinschaftsverpflichtung, 
jede Entrechtung und ékonomische Unterbewertung zugleich den unlésbar mit ihr verbundenen 
arbeitenden Menschen. In iibersichtlichem Aufbau, stets auf seine Gewahrsmanner zuriick- 
greifend und die einschlagige Literatur ausgiebig heranziehend, bringt H. alle diese inneren 
Zusammenhange zur Darstellung. Sein Buch ist ohne Zweifel die griindlichste und beste 
Darstellung, die wir iiber diesen Gegenstand zur Zeit besitzen. Eine zweite Auflage sollte 
die Reichhaltigkeit seines Inhaltes durch ein Sachregister noch besser erschliefen. 


Auch fiir Ernst Michel, den ich an dieser Stelle einreihe, steht die Eigenart und Eigen- 
gesetzlichkeit der natiirlichen sozialen Ordnungen (Familie, Volk, Staat, Wirtschaft) fest, 
und in scharfsinnigen, oft durch ihre Neuartigkeit iiberraschenden, aber doch immer wieder 
iiberzeugenden Darlegungen wehrt er von diesem sicheren FuBpunkt aus alle Bestrebungen 
ab, in einem falschverstandenen Supranaturalismus diese Naturgegebenheiten weltfliichtig 
zu verachten, sie durch eine Uberspannung kirchlicher Anspriiche beiseite zu drangen (kirch- 
licher Imperialismus) oder sie durch eine aus der Gnade und der Erlésung geborene neue 
Gemeinschaftsordnung zu ersetzen. Nicht iiber diese Ordnungen hinweg, nicht an ihnen 
vorbei, am wenigsten gegen sie an, sondern durch sie hindurch, sie heilend, zurechtbringend 
und erneuernd bewirkt die Erlésungsgnade, durch die Kirche bewahrt und vermittelt, die 
Erneuerung der Welt.. Uberzeugend ist, diese Gegeniiberstellung dann auch durchgefiihrt 
inbezug auf das ,,Gesetz‘‘ und die ,,Liebe‘‘, die Trager dieser beiden Seinsordnungen. Auch 
hier keine Verwischung der Grenzen, keine Erweichung und Einebnung aller natiirlichen 
Unterschiede und Abstufungen durch ein alle anderen Gemeinschaftsbeziehungen aufhebendes 
Liebesgebot, sondern ein Hineinwirken der Liebe in alle natiirlichen, gesellschaftlichen und 
rechtlichen Verhaltnisse. Damit ist u. a. auchein Pazifismus abgelehnt, der es iibersieht, 
da8, nach einem schénen Worte des Freiherrn vom Stein, ,,auch die Vélker von Gottes Gnaden 
sind‘, abgelehnt zugunsten des echt katholischen Pazifismus, dem die Achtung und Anerken- 
nung der Daseins- und Lebensrechte jedes einzelnen Volkes die unerlaBliche Vorbedingung 
fiir die Bildung einer im Reiche Christi gesammelten Vélkerfamilie ist. Auf die klug abwagende 
Darstellung dieses schwierigen Problems in dem angezeigten Schriftchen von Erhard Schlund 
mag bei dieser Gelegenheit ebenfalls hingewiesen werden. Michel ist der Ansicht, daB dem 
zeitlichen Wandel der weltlichen Dinge auch die Kirche in weitgehendem MaBe ihre Betati- 
gung anpassen miisse, also auch sie einem gewissen ,,Gestaltwandel“ unterliege ; daB sie heute 
nicht mehr so sehr den vergemeinschafteten, als den zu individueller Selbstbestimmung vor- 
gedrungenen Menschen vor sich habe. Er betont deshalb sehr stark die bedeutsame Aufgabe, 
die in der Kirche der Zukunft den Laien zufalle, und arbeitet auf eine Befahigung des Einzel- 
gewissens hin, auf Grund eigener Entscheidung undVerantwortung aus den Forderungen der 
Stunde heraus auch die politischen Aufgaben zu lésen, die der katholische Laie ehedem viel- 
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fach bequem der fiir ihn denkenden und handelnden politischen Partei iiberlie8. Auch hier kann 
man streckenweise mitgehen, aber es drangt sich doch auch noch mancherlei Problematisches 
zwischen den Zeilen hervor. Der Verfasser ringt wohl noch selbst um die innere Ausreifung 
und klare Gestaltung seiner Gedanken, und das macht, wie er selbst gesteht, dem Leser die 
Arbeit nicht leicht. Die vorliegende Schrift ist die Umarbeitung einer ersten Auflage, in die 
wiederum der bekannte Aufsatz in dem Zeitbuch ,,Kirche und Wirklichkeit“ seine Schatten 
hineinwarf. Aber nur eine iiberangstliche Seele kann sich dariiber grimen, daB solche Fragen 
auch einmal von Laienseite mit soviel Geist und mit solch fiihlbarem Interesse fiir die Zu- 
kunft der Kirche und des Katholizismus erértert werden. Papen Lom soe J 
Auf dem vorbehaltlosen Bekenntnis zur Wahrheit und zum Wert der Wirklichkeit wie 
auf der Uberzeugung, da8 jeder Schritt, der dem gottgeschaffenen Sein der Dinge naher fiihrt, 
auch ihr gottgewolltes Sollen dem forschenden Auge enthiillt, beruht aber letztlich auch fiir 
den Katholiken allein die Méglichkeit einer freien und freudigen wissenschaftlichen 
Arbeit. Nurso warein,Lehrbuch der Nationalékonomie“ méglich, wie 
es P. H. Pesch, der unermiidliche, soeben mit dem fiinften Bande zum gliicklichen Abschlu8 
gebracht hat; im groBen wie im kleinsten mit der Meisterschaft gearbeitet, die den Ruf des 
Verfassers, des Ehrendoktors der Universitat K6In, auch in fachwissenschaftlichen Kreisen 
fest begriindet hat. GewiB gibt es gerade in diesem SchluBbande bei der Darstellung des 
volkswirtschaftlichen Prozesses und seiner komplizierten Entfaltung im Tauschverkehr, 
Geldwesen, Verkehr und Handel, in den verwickelten Vorgangen der Einkommens- und Ver- 
modgensbildung manche Strecken, auf denen ohnehin kaum eine ethische Fragestellung den 
Weg einengt. Aber auch dann, wenn neben dem Sein das Sollen zur Entscheidung steht, so 
in den wichtigen Fragen nach dem ,,gerechten“ Preis und dem ,,gerechten“ Lohn, die keine 
Berufung auf die Macht der Tatsachen je zum Schweigen bringen wird, miissen die Wege, 
auf denen hier die ehrlich forschende Volkswirtschaftslehre, dort das Christentum die Lésung 
sucht, zuletzt in einem Punkte zusammentreffen, weil eben die Seinsordnung auch die 
sittliche Ordnung in sich befaBt. ,,Der gerechte Lohn erscheint jetzt nicht mehr als ein uto- 
pisches Sein-Soll, sondern auch vom rein wirtschaftlichen Blickpunkt aus als der sichere 
Leitstern volkswirtschaftlichen Fortschrittes und sozialer Zufriedenheit. Physisches Sein 
und ethisches Sollen beriihren sich auch in der Lohnfrage aufs innigste“‘ (HaeBle, a. a. O. 240). 


An der Last einer entseelten, entwerteten und entrechteten Arbeit tragt seit mehr als 
hundert Jahren am schwersten der Industriearbeiter, und heute ist seine Lage in 
allen Landern so triibe wie kaum je zuvor. Der Ausgang des Krieges hat den internationalen 
Kapitalismus aufs neue in den Sattel gesetzt, und es ist ein bitteres, aber nur zu wahres 
Wort, daB auf dem Riicken der Armen und Kleinen, die der Krieg selbst ohnehin am schwersten 
getroffen hat, auch die Rechnung des Krieges beglichen werde. Mit gewohntem Geschick 
und vielleicht nicht ohne ein Gefithl heimlicher Genugtuung, erlittene Verdemiitigungen heim- 
zahlen zu kénnen, hat das Unternehmertum die Stunde genutzt und den Arbeiter um den 
Achtstundentag und manche andere miithsam errungene Erfolge mit verhaltnismaBig leichter 
Miihe gebracht, weil es den in seiner politischen und gewerkschaftlichen Geschlossenheit 
ehedem so gefiirchteten Gegner heute schwach und widerstandsunfahig fand. Wie hatte das 
kommen kénnen? In einem kleinen Schriftchen voll feiner Beobachtungen schildert Pro- 
fessor Eugen Rosenstock in Breslau diesen ,,Zerfall des Industrievolkes‘‘. Wie ihm von links 
her der KOmmunismus die Massen abspenstig machte — die Ungelernten vor allem, 
die Arbeitslosen und die Neuproletarisierten — und an Radikalismus und ausschweifendem 
Utopismus die ,, Unabhangigen“ alten Schlages weit iibertrumpfte. Wie ihm von rechts her 
der Faschismus in der Gestalt des ,Nationalis mus“ die schon gesattigten, ent- 
tduschten,. der Grofstadtverflachung und Kleinbiirgerlichkeit verfallenen Proletarier der 
zweiten und dritten Generation wegfing und ihrem Hassen in seiner stark chauvinistischen 


202 


und antisemitischen Einstellung ein neues Ziel gab. Und wie nun nur noch ein Rest der ehe- 
maligen stolzen Kampflinie zuriickblieb, aber auch dieser ermiidet, unglaubig, miBtrauisch, 
zur Abwehr und zum Kampfe nicht mehr fahig, nachdem die erste Generation Opferwilliger 
dahingegangen war und keine ebenbiirtigen Nachfolger gefunden hatte. Nicht nur iiber den 
Sozialismus ist diese Krisis hereingebrochen, sondern auch die christlichen Gewerk- 
schaften sind nicht gegen sie gefeit gewesen. Es wird wenig dagegen' zu sagen sein, wenn 
R. meint: ,,Die christlichen Gewerkschaften erleben heut ihr Damaskus dadurch, daB sie 
in den Jahren der Revolution sich haben verfiihren lassen, von K6ln nach Berlin auszuwandern. 
Dieser Schritt war zwangslaufig, wenn sie die-Konkurrenz mit den freien Gewerkschaften 
aufnehmen wollten. Aber eben die Konkurrenz! Waren sie in den Sitzen ihrer Bewegung, 
K6in und Essen, geblieben, so hatten sie im Augenblick der Ruhrbesetzung eine ganz urspriing- 
liche und epochemachende Rolle spielen kinnen. Aber der Kampf gegen den Sozialismus hat 
ihre Klinge zur Mensur auf dem Berliner Asphalt noch in einem Zeitpunkt gebunden, wo 
dieser bereits bedeutungslos zu werden beginnt‘ (11). 

Man kann nun gewiB einwenden, auch dieses Schicksal komme iiber die Arbeiterschaft 
nicht ganz ohne ihr eigenes Verschulden. Aber dabei bleibt bestehen: ungezahlte Tausende 
leiden mit ihrer Familie schwer darunter. Und ihr Groll richtet sich gegen alle, bei denen sie 
Hilfe in ihrer Bedrangnis erwarteten und nicht fanden. Sie hadern mit der Wissenschaft 
— Artikel in der Arbeiterpresse und Zuschriften bezeugen es — und werfen ihr vor, daB sie, 
die einst so schnell und beredt den Machtgeliisten der Arbeiter entgegengetreten sei, heute 
den Ubergriffen des Unternehmertums schweigend zuschaue. Sie grollen auch der Kirche 
und sehen in ihrer Zuritckhaltung einen neuen Beweis geheimer Seelenverwandtschaft mit 
den Machtigen und Besitzenden. Wer in den letzten Monaten die protestantisch- 
kirchliche Presse verfolgt hat, muBte feststellen, daB man diesmal solchen MiBverstandnissen 
entgegenzutreten dort viel eifriger bemiiht war als bei uns. Kirchliche Kérperschaften und 
Tagungen, jiingst noch in einer gemeinsamen Kundgebung der Deutsche Evangelische Kirchen- 
tag, haben auch den Arbeitgebern ihre Verpflichtungen gegeniiber der Arbeiterschaft und 
dem Volksganzen freimiitig und wirkungsvoll vorgehalten. Auf unserer Seite ist es 
merkwiirdig still geblieben. 

Soll die Arbeiterfrage, die in der gegenwartigen Krisis wiederum ein sehr ernstes Gesicht 
gewinnt, praktisch einer Lésung nahergefiihrt werden, so werden sich zwei Wege zu diesem 
Ziele eréffnen: Organisation der Arbeit und Organisation des Ar- 
beiterstandes. Den ersten Weg beschreitet Rosenstock mit Vorschlagen, die er aus- 
fiihrlich in einer gréBeren Schrift ,,Werkstattaussiedlung, Untersuchungen iiber den Lebens- 
raum des Industriearbeiters“‘ (1922) begriindet hat. Er vertritt die Ansicht, daB vor allem 
die starre Einzwangung des Arbeiters in eine véllig mechanisch geregeite Arbeitszeit und die 
Fesselung an einen ihm aufgedrangten, unsympathischen Arbeitsplatz den Menschen ,,ent- 
eigne‘‘, seiner Tatigkeit den ,,Rhythmus“ nehme, dessen jede Menschenarbeit bediirfe, und 
so als ,,seelisches Ersatzmittel‘ alle jene Phantasien und Utopien gebare, die seit der Ent- 
wicklung der Fabrikarbeit die Arbeiterképfe erhitzen und verwirren. Die Ausbildung eines 
,industriellen Lehnwesens“ soll das Ubel an der Wurzel heilen und beseitigen. 

Den zweiten Weg betritt Theodor Brauer in seiner jiingsten Schrift ,,Krisis der Ge- 
werkschaften“. Auch er redet, um das vorwegzunehmen, den Unternehmern mit 
nicht zu iiberhérendem Ernste ins Gewissen; warnt sie in ihrem eignen Interesse davor, ihre 
augenblickliche Uberlegenheit zu einer Niederbiittelung der Gewerkschaften auszunutzen, 
und vor einer Hervorkehrung des Herrenstandpunktes, die in den meisten Fallen nicht einmal 
eine sachliche Begriindung der Verlangerung der Arbeitszeit fiir notwendig hielt. Konnte doch 
Georg Wiinsch in der ,,Christl. Welt‘ (Nr. 11/13, 1924) sogar den Nachweis antreten, 
die Aufhebung des Achtstundentages sei eben nicht begriindet gewesen 
sondern durch die Schwerindustrie erzwungen worden unter Irrefiihrung der 6ffentlichen 
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Meinung! Andererseits mag es aber auch nicht eben angenehm in den Ohren der Be- 
troffenen klingen, was Brauer, so lange Jahre einer der ideen- und richtunggebenden 
Fiihrer der Gewerkschaftsbewegung, iiber die innersten Griinde ihrer gegenwdrtigen Krisis 
zu sagen hat. Ihm ist die Gewerkschaft, historisch und begrifflich gesehen, Berufs- 
organisation, eine Auffassung, die iibrigens auch Pesch vertritt (Lehrbuch V, 811). 
Deshalb war es ihm eine ,,Denaturierung‘‘ der christlichen Gewerkschaften, eine ,,Wesens- 
veranderung“, ein ,,Frevel am eignen Leben“, als sie aus einer Standesbewegung eine Klassen- 
und Massenbewegung wurden und dem ,,Kultus der Zahl‘‘ das Ausleseprinzip opferten, auf 
dem jede wirksame k ul t ure11e Hoherfithrung einer Bevélkerungsgruppe beruht. Darum 
lautet fiir ihn die Parole: Riickbesinnung auf den Sinn der Gewerkschaftsbewegung, Riick- 
kehr zur Berufsidee als Grundlage der Gewerkschaft und als Trager ihrer gesamten 
Betatigung. Die Aussichten, fiir diese Berufsidee auch die Ungelernten zuriickzuge- 
winnen, halt Brauer auf Grund vieljahriger Erfahrung fiir nicht so triibe, wie sie oft absichts- 
voll gemalt worden sind. Mag man diesen Optimismus nicht ganz teilen, jedenfalls ist die 
Beobachtung richtig: ,,Bei den meisten Arbeitern, die darunter leiden, werden die ,zer- 
fressenen Gedanken‘ (vgl. Heinr. Lersch, Der Schmied) erst erzeugt, bei anderen jeden- 
falls verstarkt durch Doktrinen und Theorien, die in die Arbeiterschaft hineinge- 
tragen werden und sie an ihrer Tatigkeit nicht selten verzweifeln lassen, weil ihnen ein voll- 
kommner Ausweg nicht gezeigt werden kann. Man braucht wirklich nur ins volle Menschen- 
leben hineinzugreifen, um immer wieder auf Arbeiter zu stoBen, die noch natiirlich denken 
und bei denen ihre Tatigkeit eine der von Lersch besungenen ahnlich frohe Stimmung erzeugt. 
Soweit es anders ist, hat die materialistische Stimmung, diein alle Kreise des Volkes 
hineingetragen ist, die Situation auBerordentlich verscharft und verschlimmert, so daB 
der Heilung in vielem die Grundlage weggenommen worden ist“ (29). 

Damit deutet auch die Betrachtung dieser Einzelfrage wiederum auf die unausweichliche 
Wahrheit zuriick, daB zuletzt nur aus einer Wiederbelebung des praktischen Christentums 
eine dauernde innere Gesundung der Arbeit und Wirtschaft hervorgehen kann. 

Wilhelm Schwer. 
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AUS SEELSORGE, KIRCHE UND LEBEN 


Landbevélikerung und Kirche. 

Es brauchte nicht erst der Krieg zu kom- 
men, um uns klarzumachen, daB die Seel- 
sorge selbst in weit entlegenen Landgemein- 
den heute vor neuen, schweren Aufgaben 
steht. Wer nur ein wenig hineingeschaut hat 
in die Wesensart der von den Vatern ererbten 
landlichen Frémmigkeit, Kirchlichkeit und 
Sittlichkeit, der begreift, welche Umw4lzung 
auch im religidsen Leben der Landbeviélke- 
rung anheben muBte, als seit der Mitte des 
verflossenen Jahrhunderts mit dem Bauern- 
tum alten Schlages der letzte aufrechte: Rest 
einer vielhundertjahrigen Kultur der neuen 
Zeit zum Opfer fiel. Damals begann dieses 
Leben zu wanken und zu schwanken, das 
seit unvordenklichen Zeiten auf ungeschriebe- 
nes Gesetz gestiitzt selbstsicher seinen Weg 
gegangen war. Da verloren Brauch und Sitte 
ihre Zauberkraft, es zerfiel der bis dahin 
durch mannigfache Gewohnheiten noch zu- 
sammengehaltene Sippen-, Nachbarschafts- 
und Dorfverband. Damals verlor in der 
Bauernfamilie die ehedem eisenstarke elter- 
liche Autoritat die Gewalt iiber die heran- 
wachsende Jugend, die sich bald, halb scheu, 
halb trotzig, auch dem seelsorgerlichen Ein- 
fluB zu entziehen suchte. Der Bauer wurde, 
wie zuvor andere Gruppen des Volkes, frei, 
bevor er diese neue Freiheit zu gebrauchen 
die innere Kratt gewonnen hatte. So geriet 
er, der hegenden und haltenden Stiitzen be- 
raubt, unter den vordringenden stddtischen 
EinfluB, fiir den er 4uBerlich nicht geschaffen 
und dem er innerlich nicht gewachsen war. 
Das Ergebnis war ein teilweise sehr uner- 
freuliches Gemisch von duBerlich festgehalte- 
nen kirchlichen Formen und Gewohnheiten 
und innerer Leere; von ererbter bduerlicher 
Pfiffigkeit und erworbener Raffiniertheit ; 
von angestammter Freude am Besitz und 
hinzugelernter kapitalistischer Technik, ihn 
zu mehren. Das alles hat der Krieg sicher- 
lich nicht erst geschaffen, sondern nur in 
vielfach erschreckenden Formen offenbar ge- 
macht. 


Als bedenkliches Symptom _ dieser 
schleichenden Krisis hat man vor allem die 
Abnahme der Priesterberufe auf dem 
Lande bezeichnet. Wohl an und fiir sich mit 
Recht. Geht man um hundert Jahre zuriick, 
in die der Aufklarung folgenden Jahrzehnte, 
so wird auch hier allenthalben das Ver- 
siechen des theologischen Nachwuchses in 
der Landbevélkerung beklagt und mit dem 
religidsen Niedergang in den seelsorglich ver- 
wahrlosten Gemeinden begriindet.. Konvikts- 
direktor Dr. Stockums in Bonn hat vor einem 
Jahre die iiberraschende und erschreckende 
Feststellung gemacht (,,Kélner Seelsorge- 
blatter‘’ 1923, Nr. 4, 90ff.), daB von den 
1922/23 studierenden Theologen der Kélner 
Erzdi6ézese nur noch 10% auf landliche Ge- 
meinden und nur noch 5% auf die landwirt- 
schaftliche Bevélkerung entfallen. Auch die, 
Tagespresse (vgl. ,,K6ln. Volksztg.‘‘ 1924 
Nr.. 267 und-490) hat wiederholt auf die 
gleiche Umschichtung hingewiesen. 


Nun ist es allerdings kein Geheimnis, wie 
behutsam derartige statistische Gegeniiber- 
stellungen zu beurteilen und zu bewerten 
sind. In einer uns vorliegenden Zuschrift 
nimmt neuerdings Pfarrer Kahlen in Ameln, 
der schon vor Jahren (,,Kélner Pastoral- 
blatt‘‘ 1915, Nr. 1) eine Statistik iiber die 
Herkunft des K6lner Didzesanklerus_ ver- 
éffentlicht hat, zu einer Nachpriifung der 
Angaben von Direktor Stockums das Wort. 
Er schreibt u. a.: 

»In meinem fritheren Artikel ist nach dem 
Stande vom 1. Oktober 1914 festgestellt, daB 
2105 innerhalb der Erzdidzese geborene 
Priester ihr als Didzesanpriester angehéren. 
Von diesen sind aus 

dem Reg.-Bezirk Aachen 822, 

K6ln 637, 

Diisseldorf 609, 

Trier 4 (Dek. Blanken- 
heim), 

Koblenz 32 (Dek. Erpel), 
Arnsberg 1 (Dek. 
Werden). 


” ? ” 
7 ”? BB) 


” ” 9? 


” 99 a? 


”? ”? ” 
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Es entstammen im: 


Reg.-Bezirk Aachen 326 stadtischen und . 


496 landlichen Gemeinden, 
Reg.-Bezirk K6ln 350 stadtischen und 
287 landlichen. Gemeinden, 
Reg.-Bezirk Diisseldorf 428 stadtischen und 
181 landlichen Gemeinden, 
wahrend in Trier, Koblenz und Arnsberg alle 
37 vom Lande sind. 

»Demgem4B waren am 1. Oktober 1914 von 
2105 Priestern 1104 in Stadten, dagegen 1001 
auf dem Lande beheimatet. Bedenkt man 
noch, daB manche der als ,,Stadte‘‘ bezeich- 
neten Gemeinden eher landlichen Charakter 
tragen, so wird man finden, daB die Vertei- 
lung auf Stadt und Land eine ziemlich gleich- 
méaBige ist. 

,Diesen zahlenmaBigen Feststellungen gegen- 
iiber muB die Statistik, laut welcher im Jahre 
1922 nur 10% der Kélner Theologen auf land- 
liche Gemeinden entfallen, wirklich Aufsehen 
erregen. Wird man aber dabei nicht eine 
doppelte Tatsache in Rechnung stellen 
miissen: 1. die Landflucht und das dadurch 
bewirkte Anwachsen der Stadte, 2. die weit- 
gehende Eingemeindung landlicher Orte in 
die GroBstadte? Um nur bei dem letzten 
Punkte zu bleiben — was heiBt heute nicht 
alles Kéln, Diisseldorf, Essen? Zahlreiche 
Landpfarreien gehéren heute auf dem Papier 
zu einer GroBstadt, wahrend sie ihren aus- 
gesprochen landlichen Charakter behalten 
haben. Zahit man aber — wie es sicherlich 
berechtigt ist — die Theologen der einge- 
meindeten Orte als Kélner, Essener usw. mit, 
so muB8 natiirlich das Zahlenverhdltnis zu- 
gunsten der Stadte sich andern. Den Stad- 
ten kommt dabei zugute, daB gerade aus den 
an sie anstoBenden landlichen Gemeinden ver- 
haltnismaBig mehr Theologen (und Akade- 
miker iiberhaupt!) hervorgehen als vom 
»platten Lande“, weil in diesen Orten viele 
stadtische Beamte, Lehrer usw. wohnen und 
weil die Nahe der Stadt den Besuch der 
héheren Schulen erleichtert.. Infolgedessen 
mu8 die Zah! der Theologen vom. Lande in 
der Statistik stark abnehmen. 

»,Wenn es in dem friiheren Artikel heiBt: 
»An der Stellung des Nachwuchses sind in 
erster Linie der Reihe nach beteiligt die 
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GroBstddte. Kéln, Diisseldorf, Essen, Aachen, 
Krefeld und Gladbach‘‘, so sei es gestattet, 
hier die Zahlen vom 1. Oktober 1914 fiir diese 
Stadte anzufiihren: Ké6ln. (Altstadt) 173, 
Diisseldorf 84, Essen 75, Aachen 160, Kre- 
feld 42, M.Gladbach 42. Um ein vollstandig 
zutreffendes Bild zu erhalten, miiBte man aber 
auch die Zahl der katholischen Einwohner 
dieser Stddte, die Zahl der von 1914—1922 ein- 
gemeindeten Katholiken und —was nicht ohne 
Bedeutung ist — die Zahl der neuerrichteten 
Seelsorge-Gemeinden in diesen Stadten ken- 
nen. Essen z. B. bringt heute nach Stockums 
Angabe mehr Theologen auf als Aachen. In 
der Zeit von 1914—1922 hat Essen aber das 
groBe katholische Borbeck und Altenessen 
eingemeindet mit heute 10 selbstandigen 
Pfarreien oder Rektoraten, ferner sind Bre- 
deney und Rellinghausen mit 3 Pfarreien 
hinzugekommen. Aachen dagegen hat in 
dieser Zeit nichts gewonnen. Heute zahlt 
Essen fast 300 000 Katholiken gegen 162 000 
im Jahre 1911, wahrend Aachen damals 
142 000, heute etwa .150 000 Katholiken auf- 
weist. Trotzdem also Aachen schon 1911 
um 20000 Katholiken hinter Essen zuriick- 
blieb, brachte es mehr als doppelt soviel 
Theologen hervor als Essen. 

»Ahnliche Berechnungen kénnte man fiir 
K@ln, Diisseldorf und die iibrigen gréferen 
Stadte anstellen. Doch, wenn es feststehende 
Tatsache ist, daB die groBen Stadte in der 
erwdhnten Reihenfolge fiir den geistlichen 
Nachwuchs sorgen, so entspricht dies genau 
der katholischen Bevélkerung dieser Stadte.“ 

Soweit der Einsender, dessen Feststellun- 
gen die fritheren summarischen Angaben in 
dankenswerter Weise berichtigen, die Tat- 
sachen selbst freilich nicht wegrdumen und 
auch nicht wegrdumen wollen. Erganzend 
fiigen sie den bereits von Stockums nam- 
haft gemachten Griinden noch hinzu: den 
allgemeinen Niedergang von Religion und 
Sittlichkeit auch in landlichen Kreisen, die 
liberhand nehmende Vergniigungssucht mit 
den endlosen Tanzvergniigungen und Ver- 
einsfestlichkeiten, die zahlreichen verfriihten 
Liebesverhdltnisse, in die auch schon mancher 
die staddtische héhere Schule besuchende 
Sekundaner und Primaner verstrickt ist; 


endlich auch den driickenden Mangel an Ar- 
beitskraften, der viele Séhne in die elterliche 
Wirtschaft hineinzwingt. 

Schwieriger noch und wichtiger aber als 
alle diese Erérterungen ist die Frage, ob hier 
auch ein Verschulden der Se els or ge vor- 
liege und wo von ihr aus die bessernde Hand 
anzulegen sei. Die schon erwahnte Zuschrift 
eines Laien an die ,,Kéln. Volkszeitung“ 
(Nr. 267, 9. April 1924) sagt dazu: 

»Diese ernsten Erscheinungen miissen 
jedem um das kirchliche und religiise Leben 
Besorgten die Frage vorlegen, ob das Land 
nach der weltanschaulichen Seite 
bisher richtig behandelt worden ist. Wir sind 
der Meinung, daB die Pflege der katholischen 
Weltanschauung und des katholischen Soli- 
daritatsgedankens auf dem Lande in der zu- 
riickliegenden Zeit zu stark vernachlassigt, 
zum mindesten nicht richtig gehandhabt 
worden ist. Dies zeigt schon ein Vergleich 
mit den iibrigen Berufsstanden. Bei jedem 
anderen Berufsstand gibt es katholische 
Standesvereine. Wir haben katholische Ar- 
beitervereine, katholische Beamtenvereine, 
katholische Gesellen- und Meistervereine, 
katholische kaufmannische Vereine, katho- 
lische Akademikervereine usw. Nur fiir den 
Bauernstand gibt es ausschlieBlich wirt- 
schaftliche Berufsvereine, aber keine welt- 
anschaulichen Standesvereine. Hier ist eine 
Unterlassungssiinde am Bauernstande be- 
gangen worden. Bei allen groBen katholischen 
Tagungen und Kundgebungen tritt dieser 
Mangel befremdend hervor. Bei den Katho- 
likenversammlungen und gemeinsamen Fest- 
ziigen ziehen die gesamten katholischen 
Standesvereine aller Berufsarten stets stolz 
und geschlossen mit ihren Bannern und Fah- 
nen auf; schmerzlich vermiBt man bei allen 
diesen katholischen Kundgebungen jedesmal 
allein nur den katholischen Bauernstand in 
geschlossener Gruppe. Man sage nicht, fiir 
den Bauernstand wire ein Standesverein zur 
Pflege der Weltanschauung nicht so sehr not- 
wendig gewesen, weil die Gefahren dort 
nicht so groB seien. Dieser blinde Optimis- 
mus kann zu bésen Enttduschungen fiihren. 
Kein Berufsstand bietet an und fiir sich 
wegen seines besonderen Charakters einen 


unbedingten Schutz gegen eine Verkiimme- 
rung und Verwdsserung der Weltanschauung. 
Dies beweist heute auch eine auf einer um- 
fangreichen Enquete beruhende Feststellung 
des Evangelischen Pressedienstes, wonach 
sich der Schwerpunkt des kirchlichen Lebens 
in die Stadt verschoben hat. Dasselbe be- 
weist die Entwickelung in anderen Landern. 
In. Frankreich z. B. ist die Religionslosigkeit 
auf dem platten Lande am meisten zu finden; 
das platte Land ist in Frankreich _,,anti- 
klerikal“, wahrend die Stiitzpunkte des 
kichlichen Lebens dort in den Stddten zu 
finden sind.“ 

Ein sachverstandiges Urteil in dieser Frage 
abzugebenistwohlin erster Linie der erfahrene 
Landseelsorger selbst berufen; jedenfalls ist 
das hier angedeutete Mittel nur eines von 
vielen. In seinem Kerne erfaBt ist das Pro- 
blem wohl dieses: Einer:immer. mehr in ein- 
zelne Individuen sich auflésenden Landge- 
meinde stand die Landseelsorge lange noch 
mit Seelsorgsformen und Seelsorgsmitteln 
gegeniiber, die auf den vergemeinschafteten 
Menschen der Vergangenheit berechnet 
waren. Hier wird ein Wandel unerldBlich 
sein. Mit dem fortschreitenden ,,Verstaddte- 
rungsprozeB‘‘ (A. Heinen) des Landes wird 
auch die Landseelsorge mehr und mehr in die 
Wege der Stadtseelsorge einschwenken 
miissen, natiirlich in sorgfaltiger Auswahl und 
Anpassung an die veranderten Verhaltnisse. 
Zum Pessimismus ist gewiB kein Grund vor- 
handen. Mit Dr. Zitzen in der ,,K6In. Volks- 
zeitung‘’ (Nr. 490, 28. Juni 1924) wird man 
aber auch wiinschen miissen, daB recht viele 
der Besten auch aus dem Klerus sich der 
landlichen Seelsorge mit aller Liebe an- 
nehmen und die Landbevélkerung in dieser 
fiir ihre Zukunft entscheidenden Zeit nicht 
fiihrerlos lassen méchten. S. 


Religionsunterricht. 

Der neue Lehrplan fiir den katho- 
lischen Religionsunterricht in den vier 
oberen Jahrgangen der Volks- 
schule, herausgegeben im Auftrage ‘der 
Fuldaer Bischofskonferenz, ist vor kurzem 
in der Bonifatius-Druckerei in Paderborn er- 
schienen, nachdem der Normallehrplan fiir die 
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Grundschule bereits 1922 ausgearbeitet und 
eingefithrt worden war. 

Gegeniiber den bisherigen Planen fiir den 
Religionsunterricht an der Volksschule be- 
deutet die neue Ordnung, aus den Gutachten 
erfahrener Geistlichen und Lehrer heraus- 
gewachsen, einen tiichtigen Schritt voran 
zu dem Ziele eines zeitgemaBen, lebensvollen 
und erziehenden Religionsunterrichtes. Auf 
drei Punkte sei besonders hingewiesen: 

1. Die fritheren Plane erschépften sich fast 
ganz in Auffiihrung des Lernstoffes und ent- 
hielten der Hauptsache nach bloB Katechis- 
musfragen und Bibellektionen. Der neue 
Plan verrat, daB er sich nicht auf die Seite 
der exklusiven ,,Lernschule‘‘ stellt, sondern 
der ,,Tatschule‘’ oder ,,Arbeitsschule‘‘ ihr 
Recht zugesteht. Neben die Abschnitte 
Katechismus und Biblische Geschichte setzt 
er eine dritte Sparte: Gottesdienst und christ- 
liches Leben. Eingehende Anweisungen 
fithren in den Geist des ganzen Planes ein, 
und dieser Geist ist die starke Betonung des 
religionspadagogischen Einschlags gegentiber 
dem didaktisch-methodischen, der lange Zeit 
alles Interesse absorbierte. Religidse 
Erziehung, Weg zur religidsen Tat, 
zum religidsen Leben, gottesdienstliche und 
religids-sittliche Ubungen sind die beherr- 
schenden Ideen, nach denen sich immer 
wieder die praktischen Einzelziele der Klassen 
und der Stunden orientieren miissen. Nicht 
allein Lebenskunde, sondern Lebensheiligung 
wird systematisch angestrebt.. Die Lésung 
dieser Aufgabe erfordert eine aszetisch ge- 
schulte und sich selbst immer mehr vervoll- 
kommnende Persénlichkeit. Darin ist ein 
bedeutender Wert des Planes gelegen, daB 
er dem Katecheten handgreiflich vor Augen 
stellt: Du darfst nicht vor die Jugend treten, 
du bist nicht befahigt, ihr Erzieher zu sein, 
wenn du dich nicht in der christlichen 
Selbstverleugnung und Selbstveredlung zu 
einem Fiithrer im modernen Sinne des Wortes 
entwickelt hast und stetig weiterbildest. Mit 
der offiziellen Annahme und Einfiihrung des 
Planes ist auch, was uns besonders wichtig 
erscheint, Ziel und Geist der Lehrerbildung 
fiir die konfessionelle Volksschule_ offiziell 
festgelegt. Denn an der. konfessionellen 
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Schule behalt der Religionsunterricht seine 
bisherige Stelle als Seele und Krone der 
ganzen Schularbeit und verlangt fiir den 
ganzen Schuldienst Persénlichkeiten, die 
im Geiste Christi und der Kirche wirken 
wollen, gleichviel, welches Fach sie iibernom- 
men haben. — Ein Ziel steht zu oberst: 
die christliche Vollkommenheit. Entspre- 
chend der Eigenart der Klasse erscheint 
dieses Ziel in immer neuer Beleuchtung. Die 
Schiiler des fiinften Schuljahres, die kurz 
vorher die heilige Kommunion zum ersten 
Male empfangen haben, werden angeeifert, 
als begnadigte Kinder Gottes zu leben und 
so ihre Ehrenpflicht als Kommunionkinder 
zu erfiillen. Im folgenden Schuljahr treten 
die Christen- und Berufspflichten in den Vor- 
dergrund der Beachtung und Ubung, wah- 
rend in den beiden Abschlu&jahren christ- 
liche Selbstiiberwindung und Selbstbeherr- 
schung gewonnen werden sollen. Diese 
Jahresziele sind Leitgedanken fiir den Kate- 
cheten; der Jugend kénnen so abstrakte und 
langfristige Aufgaben nicht zugemutet wer- 
den. Darum zerlegt sie der Plan in praktische 
Monatsziele. Doch auch diese umspannen 
noch einen zu langen Zeitraum. Um der 
leichten Ablenkbarkeit des Willens der Schii- 
ler wirksam entgegenzuarbeiten, empfiehit 
der Plan (S. 8, Abs. 3) ein Mittel, das sich 
in der katholischen Padagogik aufs beste 
bewdhrt hat: es sind die Reflexionen von 
fiinf Minuten, die der heilige Johann Baptist 
de la Salle (¢ 1719) in der von ihm gegriindeten 
Kongregation der Schulbriider taglich mit 
den Zéglingen geiibt wissen wollte. (Vgl. 
P. Peltram, Padagogik des heiligen J. B. 
de la Salle und der christlichen Schulbriider, 
1911, 82f.) Aus den Kreisen der Schul- 
briider sind auf Grund der gewonnenen Er- 
fahrungen Vorlagen fiir solche kurzen Re- 
flexionen in Schul- und Internatserziehung 
zusammengestellt worden, die seeleneifrige 
Katecheten sich schon vor Erscheinen des 
neuen Lehrplanes zunutze gemacht haben. 
So Fr. W. Stein, Anregende Ermahnungen. 
zur Herzensbildung und _ Willensiibung. 
(Kirnach-Villingen 1921.) : 

2. Die friiheren Plane wandten das. Ver- 
fahren der konzentrischen Kreise so mecha- 


nisch und einseitig an, daB alle Ubelstande 
dieses Lehrganges recht fiihlbar in die Er- 
scheinung traten. Derselbe Stoff kehrte in 
stetigen Erweiterungen zu oft wieder, weshalb 
mit fortschreitendem Unterrichte einerseits 
‘leicht das Interesse erlahmte, anderseits die 
Memorieraufgaben ungebiihrlich anschwoilen 
und die Bewdltigung des letzten abschlieBen- 
den Stoffkreises kaum méglich wurde. Der 
neue Lehrplan nimmt einesteils den in Vor- 
bereitung befindlichen verbesserten Kate- 
chismus als Grundlage, bei dem der Memo- 
‘Tierstoff erheblich eingeschrankt ist. Andern- 
teils vermeidet er die zweimalige Durch- 
nahme des Katechismus und der Biblischen 
Geschichte innerhalb je zweier Jahre in kon- 
zentrisch sich erweiternden Kreisen nach 
denselben Gesichtspunkten. Er setzt viel- 
mehr einen Kursus von drei Jahren an und 
ermoglicht dadurch gréBere Ruhe, Griind- 
lichkeit und Vielseitigkeit der unterricht- 
lichen Behandlung und der erziehlichen 
Auswertung. Daran schlie8t sich im letzten 
Jahre ein vertiefender Uberblick unter neuen 
zusammenfassenden Gesichtspunkten, die 
auch dem bereits bekannten Stoff neues 
Interesse abgewinnen. Daneben ist Fiirsorge 
getroffen, daB Schiiler, die nicht in die oberste 
Klasse aufsteigen, doch vollstandig unter- 
richtet ins Leben treten. 

3. Endlich sei noch hervorgehoben, daB 
der vorliegende Plan ein Einheitsplan fiir die 
preuBischen Didzesen ist und den Schiilern 
erlaubt, ohne Schwierigkeit von einer zur 
anderen Schulart, von einer zur anderen 
Diézese iiberzugehen. — Der Titel des 
Planes gibt irrefiihrend an, es handle sich 
um die vier oberen Jahgrange der ,,sieben- 
klassigen Volksschule‘“‘. In Wirklichkeit 
liegt dem Plane die achtklassige Volksschule 
zugrunde; auBerdem enthdlt er kurze An- 
weisungen fiir die einklassige und dreiklassige 
Volksschule. Prof. Dr. F. J. Peters (K6lIn). 


Studentische Mensuren. 

Noch immer tauchen Zweifel dariiber auf, 
ob die kirchlichen Strafen, welche auf das 
Duell gesetzt sind, auch fiir die studen- 
tischen Mensuren (sogenannte Bestimmungs- 
mensuren der schlagenden Studentenverbin- 


._laritat vorliege. 


dungen) gelten. Bekanntlich hatte der Fiirst- 


‘bischof von Breslau im Jahre 1890 die An- 


frage an den Apostolischen Stuhl gerichtet, 
ob Mitglieder seines Seminars, die friiher 
schlagenden Verbindungen angehért und 
ihre Bestimmungsmensuren gefochtenhatten, 
als irregular anzusehen seien und, wenn diese 
Frage zu bejahen sei, welche Art der Irregu- 
Die Antwort der Congre- 
gatio concilii vom 9. August 1890 lautet: 
Proposito dubio: An, a quibus et ex quonam 
titulo irregularitas contrahatur, quando duel- 
lum ea ratione committitur, qua his tem- 
poribus inter Germaniae universitatis alum- 
nos fieri solet in casu.: R. Affirmative, a 
duellantibus eorumque patrinis, ex infamia 
iuris. Man hat gegeniiber dieser Entschei- 
dung geltend gemacht, daB sie von falschen 
Voraussetzungen ausgehe, die Besonderheit 
der ungefahrlichen studentischen Mensur 
nicht beachte und diese daher falschlich dem 
Duell gleichsetze. Freilich wird man die Un- 
gefahrlichkeit der Mensur zugeben und auch 
Ungliicksfalle, wie sie jiingst wieder von 
zwei Hochschulen berichtet wurden, nicht 
dagegen geltend machen diirfen. Allein eben 
dies war der Konzilskongregation sehr wohl 
bekannt. Denn die Breslauer Anfrage hatte 
ausdriicklich dargelegt, daB es sich hier um 
ein ungefahrliches Waffenspiel handele,: das 
zwar Verwundungen hervorrufe, die aber 
nicht lebensgefahrlich und in einigen Tagen 
geheilt seien. Es sind also ganz andere 
Griinde gewesen, welche den Entscheid der 
Konzilskongregation hervorgerufen haben. 
Sie liegen in der unbestreitbaren Tatsache, 
daB die studentische Mensur denseiben fal- 
schen Ehrbegriffen entspringt, denen auch 
das Duell entstammt. Infolgedessen ist die 
Mensur, wenn man so sagen darf, eine Vor- 
wegnahme und Vorbereitung des Zwei- 
kampfs und ihrer ganzen Art nach dazu 
angetan, jene falschen Vorstellungen von 
Ehre, Beleidigung und Wiedergutmachung, 
welche aller Vernunft und aller christlichen 
Sitte Hohn sprechen, zu nahren und zu er- 
halten. DaB es in Deutschland nicht ge- 
lungen ist, trotz aller gesetzlichen MaSnah- 
men den Zweikampf auszurotten, hangt 
sicherlich auch damit zusammen, da8 in den 
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schlagenden Verbindungen immer wieder 
ein Geschlecht heranwachst, das in den An- 
schauungen und Grundsatzen erzogen wird, 
die im spateren Leben zum Zweikampf fith- 
ren. Es hatte iibrigens der Breslauer Anfrage 
gar nicht bedurft, um die aufgeworfene Frage 
zu beantworten. Denn schon nach dem 
Wortlaut der Bulle Apostolicae Sedis Pius’ IX., 
welche fast wortlich in can. 2351 des C. 1. C. 
aufgenommen wurde, hatte eigentlich ange- 
sichts des inneren Zusammenhanges zwischen 
Mensur und Zweikampf in katholischen 
Kreisen ein Zweifel nicht aufkommen sollen. 
Es ist eine volle Verkennung der wirklichen 
Lage undder jedem sichtbaren Auswirkungen 
und Zusammenhange, wenn gerade jetzt von 
angesehenen Katholiken der Versuch ge- 
macht wird, eine Milderung der kirchlichen 
Stellungnahme dadurch herbeizufithren, daB 
man behauptet, die studentische Mensur sei 
als eine Form kérperlicher Ubung und Er- 
tiichtigung ebensowenig zu verwerfen wie 
etwa das Fufballspiel. Ein derartiger Ver- 
such ist von vornherein ganzlich aussichtslos. 
Das zeigt auch eine erneute Anfrage des 
Bischofs von Regensburg, der eine Entschei- 
dung dariiber erbat, ob bei strikter Auslegung 
der can. 2351 auch auf die studentischen 
Mensuren anzuwenden sei. Die in der Sitzung 
vom 10. Februar 1923 gegebene Antwort 
lautet: Affirmative. Die Stellung der 
Kirche, wie sie schon eindeutig in der Ant- 
wort von 1890 gegeben war, hat sich auch 
seit dem Inkrafttreten des neuen kirchlichen 
Gesetzbuches nicht gedndert. Es ist unbe- 
greiflich, wenn Geistliche im Beichtstuhl 
oder bei Anfragen einen anderen Standpunkt 
einnehmen. Der Eintritt in eine schlagende 
Korporation kann einem katholischen Stu- 
denten nicht gestattet werden. Ob schon 
der Eintritt als solcher oder die bloBe Zuge- 
horigkeit zu einer schlagenden Verbindung 
die Exkommunikation bewirkt, méchte ich 
nicht bejahen. Sie tritt sicher ein, wenn der 
Betreffende in irgendeiner Form an einer 
Mensur teilnimmt. Man muB daher den 
Richtlinien zustimmen, welche Franz Triebs 
aufgestellt hat. (Darf ein katholischer Stu- 
dent Mitglied einer schlagenden Korporation 
sein? ,,Augsburger Postztg.‘‘ 1924, Nr. 138): 


210 


1. Die studentische Mensur ist ein wahrer 
Zweikampf nach der Auffassung der Kirche. 
2. Jeder katholische Student, der eine 
Mensur schlagt, ist, falls nicht unverschuldete 
Unkenntnis vorliegt, der Exkommunikation 
und dem kirchlichen Ehrenverlust verfallen. 
3. Kein Beichtvater kann einen katho- 
lischen Studenten, der Mitglied einer schla- 
genden Verbindung werden will oder ist, giiltig 
absolvieren, da die rechte Disposition fehlt. 
4. Kein katholischer Student darf Mit- 
glied einer schlagenden Verbindung sein oder 
werden. T. 


Aufbau der ,,Nachfolge Christi”. 


Die Frage, ob die vier Biicher von der 
Nachfolge Christi wahl- und planlos anein- 
ander gereiht oder als zusammenhangendes 
Ganzes zu betrachten sind, ist von den For- 
schern bisher kurzerhand dahin entschieden 
worden, daB ein Zusammenhang nicht be- 
stehe. Diese Entscheidung griindet sich aber 
nicht so sehr auf ein besonderes Studium der 
Frage als vielmehr auf Herkémmlichkeit und 
Gewohnheit. So sagt z. B. Karl Hirsche in 
der Praefatio zu seiner vorziiglichen, auf der 
Selbstschrift des Thomas von Kempen be- 
ruhenden Textausgabe: ,,Quatuor de Imi- 
tatione Christi librorum seriem, qualis est 
in autographo Thomae, non retinui. Thomas 
enim eum qui in mea editione quartus est, 
librum tertium, illum qui tertius est, quar- 
tum constituit; quem librorum ordinem in - 
veteratae editorum et lecto- 
rum consuetudini contrarium 
restituere alienum esse putavi, propterea, 
quod omnino de certo quodam ordine, ad 
quem singuli Imitationis libri adstringi de- 
beant, agi non potest. Minime enim, sicuti 
quidem fert vulgaris hominum opinio, qua- 
tuor illorum qui dicuntur Imitationis libro- 
rum ea est ratio, ut sint unius eiusdemque 
opusculi partes ad totum necessariae; sed 
unusquisque liber orbis quasi est suis finibus 
circumscriptus, ‘cui cum ceteris nihil com- 
mune est, nisi quod .argumenti, sermonis, 
aliarum rerum congruentia efficiatur.“ 

Wir gehen aber wohl nicht fehl in der An- 
nahme, da8 Thomas, der alle seine Schriften 
vortrefflich disponierte, auch einen guten 


Grund dafiir gehabt haben mu8, die vier 
Biicher der Imitatio so aufeinander folgen 
‘zu lassen, daB das Buch vom Altarssakra- 
ment. an der dritten und das vom inneren 
Troste an der vierten Stelle steht, also um- 
gekehrt, wie es die ,,inveterata consuetudo 
editorum et lectorum“ jahrhundertelang hat 
durchgehen lassen. 

In meiner im Volksvereinsverlag zu M.- 
Gladbach erschienenen Ubersetzung der Imi- 
tatio habe ich nun — soweit mir bekannt, zu- 
erst —— die von Thomas beobachtete Reihen- 
folge der Biicher beibehalten und in dem 
Vorwort darauf hingewiesen, daB schon die 
Pietdt gebiete, hiervon nicht abzuweichen. 

Als besonders wichtiger Grund kommt aber 
noch hinzu, daB sich, wenn man die Reihen- 
folge des Thomas beibehdlt, eben der lange 
geleugnete bzw. vermi8te Zusammenhang 
zwischen den einzelnen Biichern unschwer 
erkennen J48t, und zwar in-folgender Weise: 

Geistliches Leben (1. Buch) ist 
nur mdéglich, wenn der Mensch sich ganz 
dem Innerlichen zuwendet (2. 
Buch). Letzteres wird aber am vollkom- 
mensten bewirkt durch dieheilige Kom- 
munion (3. Buch). Auf diesem Wege 
namlich erlangt maninneren Trost 
(4. Buch), d. i. die Gnade Gottes, die den von 
allem Irdischen gelésten Menschen empor- 
fiihrt zur ewigen Heimat. 

So stelle ich mir den Gedankengang unse- 
res ehrwiirdigen Thomas vor, dessen goldenes 
Buch durch die Erkenntnis der organischen 
Verbindung seiner einzelnen Teile uns gewi8 
noch willkommener sein wird. 

Habe ich recht, so breche man mit der 
durch nichts begriindeten Gewohnheit, das 
3. und 4. Buch der Imitatio zu vertauschen ; 
habe ich unrecht, so bin ich fiir Beweise 
dankbar. 

Dr. H. Clementz (Lévenich b. Kéln). 


Akten und Menfchen. 


So beschlossen denn beide, Kalli Dau und 
Klaus Baas, den im Strudel der Hafenstadt 
untergegangenen jiingsten Bruder zu suchen. 

Klaus Baas erinnerte sich, gehért zu 
haben, daB& Jonni, so hieB der Verschwundene, 
sich im Hause des Hauptpastors, wo er von 


Armen wegen hatte erscheinen miissen, un- 
gebiihrlich benommen hatte, und machte 
den Vorschlag, daB sie dahin gingen. Sie 
machten sich also durch das Gewirre der 
StraBen, die um diese Stunde voll von 
Menschen waren, auf den Weg, Kalli Dau 
mit dem Sack voran, Klaus Baas hinterher. 
Nach einer ziemlichen Wanderung durch 
StraBen kreuz und quer fanden sie das 
Haus unweit der Kirche in einer stillen 
StraBe. Kalli Dau ging voran, stellte seinen 
Sack neben die Tiir und rausperte sich laut 
und wartete. 

Sie hatten Gliick, daB der Pastor selbst, 
ein 4ltlicher, feiner, bartloser Herr, in der 
weiBlackierten Tiir erschien und sie fragend 
ansah. Kalli Dausagte mit lauter, gemiitlicher 
Stimme: es sei ihnen zu Ohren gekommen, 
da8 ein gewisser Jonni Dau sich hier unge- 
bithrlich benommen hatte, wo er jetzt ware. 

Der Pastor schien gerade nicht erbaut von 
dem Abendbesuch, lieB sie aber ins Zimmer 
und bot ihnen die beiden Stiihle an, die 
gleich rechts und links der Tiir standen. Sie 
sahen sich neugierig in dem schénen Zimmer 
um, nach den hohen breiten Bitcherschranken 
voll von Biichern, nach dem breiten und 
mdchtigen Schreibtisch voll von Papier, wie 
eines Kaufmanns Schreibtisch, nach dem 
Pastor, der im schénen schwarzen Rock 
einige gelbe Aktenbiindel hervorsuchte, und 
nach einem jungen hagern kleinen Mann, der 
in einem gewodhnlichen Anzug neben dem 
Schreibtisch saB und sich damit beschaftigte, 
da8 er dann und wann mit den Schultern 
zuckte. Der Pastor sagte, so im Blattern 
weiterredend: ,,Sie wissen, Herr Kandidat, 
was alles von mir gefordert wird. Morgen 
muB ich in Gesellschaft zu einem unserer 
ersten Kaufleute ... Mittwoch soll ich im 
Verein der Freundinnen armer Kinder, in 
dem Frau Senator Hagen den Vorsitz hat, 
einen Vortrag iiber Goethes Lyrik halten ... 
und am Samstag ist eine Sitzung der Freunde 
hamburgischer Geschichte. Da kinnen Sie 
verstehen, daB fiir meine altspanischen Stu- 
dien nicht viel Zeit iibrig bleibt.“ 

Kalli Dau beugte sich weit zur Seite und 
sagte ziemlich laut: ,,Was ist das, du? Wir 
sind ja verkehrt gekommen, Mensch!‘ 
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Klaus Baas machte groBe, drohende Augen 
‘und schiittelte eifrig und stumm den: Kopf. 

Der Kandidat hatte es wohl gehért. Er 
stand auf und kam ndher und sagte leise 
lachelnd: ,,Sie sind hier ganz richtig.“ 

» Ja, sagte Kalli Dau wieder laut, ,,sind 
denn alle die Papiere in dem Pappdeckel 
iiber meinen Bruder ?“ 

Der Pastor nickte und sagte: ,,Er hat uns 
schon viele Miihe gemacht.“ 

90,‘ sagte Kalli Dau, ,,und nun sind alle 
seine Dummheiten da der Reihe nach auf- 
geschrieben?“‘ Der Pastor sah etwas ver- 
letzt auf Kalli Dau; der aber war viel zu 
sehr erstaunt und in seine Gedankengange 
ganz vertieft. ,,In Sidney“, sagte er zu dem 
jungen Mann, ,,hatten wir einen Jungen an 
Bord, der stahl uns Tabak; und dreckig war 
er auch. Da verhauten wir ihn dermafen, 
daB er seine Knochen in einem Sack wieder 
zusammensuchte. Dann ist er ein ganz 
Ordentlicher Mensch geworden. So hatten 
Sie es auch mit meinem Bruder machen 
sollen. Die Schreiberei, was niitzt sie?“ 
Der Pastor blatterte eiliger in seinem groBen 
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gelben Aktendeckel und sagte zuletzt: ,,thr 
Bruder hat viel in der iibelberiichtigten 
Siemschen Kellerwirtschaft am  Kattrepel 
verkehrt; er war aber auch einige Zeit im 
Hafenkrankenhaus. Weiter kann ich Ihnen 
nichts sagen.“ 

»Dann gehen wir dahin,“‘ sagte Kalli 
Dau. ,,Geh’n Sie ’n Stiick mit?“ sagte er 
zu dem Kandidaten. Der verabschiedete 
sich von dem Pastor und ging mit. 

Sie stiegen in die StraBenbahn und blieben 
auf der hinteren Plattform, wo nur drei 
Leute standen, so daB man mit dem Sack 
ganz gut zurecht kam. Klaus Baas hérte 
iiber dem Laérm des Wagens wenig von der 
Unterhaltung, die Kalli Dau mit dem Kandi- 
daten hatte. Einmal horte er, wie er wie durch 
einen Sturm hindurchrief: ,,Was sind Sie 
denn bei dem Pastor?“‘ Und der andere 
antwortete: ,,Ich bin so etwas wie Geselle 
da; ich will auch Pastor werden.“  ,,So,‘ 
sagte Kalli Dau, ,,dann halten Sie sich den 
Kram vom Leibe, den der andere da her- 
redete. Immer mang unter die Menschen!‘ 


Gustav Frenssen, Klaus Hinrich Baas. 1909. 


% ABHANDLUNGEN ve 


Das Alter des Dekalogs. 


Von Professor Dr. Feldmann in Bonn. 


1. Wo steht der Dekalog? 


on manchen protestantischen Exegeten wird die Meinung vertreten, daB 
Ex 34, 10—26 den 4Altesten uns iiberlieferten Dekalog enthalte!. Sie ist 
aber nicht erst in unserer Zeit entstanden. Schon ein alter griechischer Theologe 
hat in Ex 34 einen Dekalog erkannt und dem in Ex 20 vorgeordnet?. Auch 
Goethe sah in Ex 34 den urspriinglichen Dekalog?. Ein Jahrhundert spater 
versuchte Wellhausen aus dem angeblich spater erweiterten Text zehn urspriing- 


liche kurze Satze zu gewinnen*. Seit dieser Zeit wird Ex 34 von vielen als 
altester Dekalog angesehen. 


Zum leichtern Verstandnis der hier aufgeworfenen Frage sei der gekiirzte masorethische 
Text von Ex 34 in deutscher Ubersetzung angefiihrt. Die eingeklammerten rémischen Ziffern 
(1) und Sperrdruck geben die von der Kautzschen Bibel* versuchte Herstellung der Zehnzahl 
der Gebote wieder. Da8 dabei das Sabbatgebot V 21 und das Gebot des Tempelbesuches 
V 23 ganz ausgeschaltet sind, und daB die Gebote IV—VI umgestellt werden, brauche ich nur 
zu erwahnen. 

34, 1 Da sprach Jahve zu Moses: Haue dir zwei steinerne Tafeln aus, wie die ersten waren, 
dann werde ich auf die Tafeln die Worte schreiben, die auf den ersten Tafeln standen, die du 
zerbrochen hast. 2 Und sei bereit fiir morgen und am Morgen steige hinauf auf den Berg 
Sinai und stelle dich dort vor mich auf die Spitze des Berges. 3 Und niemand soll mit dir 
hinaufsteigen, ja, niemand soll sich auf dem ganzen Berge blicken lassen; auch Schafe und 
Rinder sollen nicht gegen diesen Berg hin weiden. 4 Da hieb er zwei steinerne Tafeln aus, wie die 
ersten waren, und Moses stand friih am Morgen auf und stieg auf den Berg Sinai, wie Jahve 
ihm befohlen hatte, und er nahm zwei steinerne Tafeln mit sich. 5 ... 

10 Da sprach er: Siehe, ich schlieBe einen Bund, vor deinem ganzen Volke will ich Wunder 
tun, welche auf der ganzen Erde und unter allen Vélkern nicht geschaffen worden sind, und 
sehen wird das ganze Volk, in dessen Mitte du lebst, das Tun Jahves, denn erstaunlich ist, 
was ich an dir tun werde. 11 Beobachte, was ich dir heute gebiete! Siehe, ich vertreibe vor 
dir die Amoriter, die Kanaaniter ..... 12 Hitite dich davor, mit den Bewohnern des Landes, 
in welches du kommst, einen Bund zu schlieBen, damit sie nicht zu einem Fallstrick werden 
in deiner Mitte. 13 Ihr sollt vielmehr ihre Altare zerstéren, ihre Masseben zertriimmern und 
ihre Ascheren umhauen. 14 Denn (I) du sollst dichvorkeinemandern Gott 
niederwerfen, denn Jahve heiBt eiferstichtig, ein eifersiichtiger Gott ist er. 15 Dab 
du nur keinen Bund schlieBest mit den Bewohnern des Landes und, wenn sie ihren Géttern 
nachhuren und ihren Géttern opfern und dich einladen, von ihren Opfern essest 16 und von 
ihren Téchtern fiir deine Sédhne nehmest ...! 17 (If) Du sollst dir keine gegossenen 


1 Vgl. G. Hélscher, Geschichte der israelitischen und jtidischen Religion (GieBen 1922), 130. 
2 Vgl. Zeitschr. f. alttest. Wissensch. 1904, 134. 

3 Was stand auf den Tafeln des Bundes? 1773. 

4 Die Komposition des Hexateuchs®, 1899, 85. 329—334. 
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Gétter machen! 18 (III) Das Fest der ungesduerten Brote sollst du beachten! 
Sieben Tage lang sollst du ungesduerte Brote essen, wie ich dir befohlen habe, zur Zeit 
des Monats Abib, denn im Monat Abib bist du aus Agypten ausgezogen.» 19 (VI) Alle~ 
Erstgeburt gehért mir, und zwar all dein mannliches Vieh, der erste Wurf von Rindern 
und Schafen. 20 Den ersten Wurf vom Esel sollst du mit einem Schaf auslésen, und wenn 
du ihn nicht auslésest, sollst du ihm das Genick zerbrechen; alle Erstgeburt deiner Sohne 
sollst du auslésen. Und vor mir soll man nicht mit leeren Handen erscheinen. . 21 Sechs Tage 
sollst du arbeiten, aber am siebenten Tag sollst du ruhen, (selbst) zur Zeit des Pfliigens und 
Erntens sollst du ruhen. 22 (IV) Und das Wochenfest sollst du halten, der Erst- 
linge(?) der Weizenernte, (V) und das Lesefest an der Wende des Jahres. 
23 Dreimal im Jahre soll alles, was m&nnlich ist unter dir, vor dem Herrn Jahve, dem Gott 
Israels, erscheinen. 24 Denn ich will Vélker vor dir vertreiben und dein Gebiet weit machen, 
und niemand soll begehren nach deinem Lande, wahrend du hinaufziehst, um vor Jahve, 
deinem Gott, zu erscheinen dreimal im Jahre. 25 (VH) Du sollst nicht zusammen mit 
Gesduertem das Blut meines Opfers schlachten, (VIII) und vom Opfer des 
Passahfestes soll bis zum Morgen nichts itbrig bleiben. 26 (IX) Das Beste 
von den Erstlingen deines Bodens sollst du zum Hause Jahves, deines 
Gottes, bringen. (X) Du sollst ein Béckchen nicht in der Milch seiner Mutter 
kochen. 

27 Und Jahve sprach zu Moses: Schreibe dir diese Worte auf, denn auf Grund dieser Worte 
schlieBe ich mit dir und mit Israel einen Bund. 28 Und er war dort bei Jahve vierzig Tage und 
vierzig Nachte; er a8 kein Brot und trank kein Wasser; und er schrieb auf die Tafeln des 
Bundes die zehn Worte. 


Wer Ex 34, 28 b mit V 10—28 a als einen einheitlichen Text betrachtet, kann 
in der Tat auf den Gedanken kommen, daf die Bundesgesetze V 10—26, die 
Moses aufschreiben sollte V 27, die zehn Gebote der Tafeln ausmachten. Freilich 
die Verse Ex 34, 1. 27, die zur Vorsicht mahnten, wurden dabei nicht beachtet 
oder unterdriickt. J. Gottsberger® hat Licht in das Dunkel der Verse gebracht. 
Er unterscheidet drei Erzahlungsfaden: die Wiederherstellung der Gesetzes- 
tafeln, die Gottschauung des Moses und den Bundesschlu8. Der erste Faden 
enthalt V1. 4a. 4c. 28b. 29b: Moses erhalt den Auftrag, zwei neue Tafeln 
auszuhauen, damit Jahve sie mit den Worten der ersten Tafeln beschreiben 
kann. Moses haut die beiden Tafeln aus und nimmt sie in seine Hand. Und er 
(Jahve) schrieb auf die Tafeln die Worte des Bundes, die zehn Worte; und die 
zwei Tafeln des Zeugnisses waren in der Hand des Moses, als er vom Berge 
herabstieg. Moses hat also die neuen Tafeln auf den Sinai getragen, und Jahve 
beschreibt sie. ,,Damit schwindet jeder Anla®, trotz des Ausdruckes ,Worte 
des Bundes‘, der sachlich fiir V 11—26 sicher am Platze ware, den Namen ,zehn 
Worte‘ auf das unmittelbar Vorhergehende zu beziehen. Man braucht sich auch 
nicht mehr abzuqualen, in V 11—26 eine klare Zehnzahl zu finden; bis heute 
ist das noch nicht gelungen. Die ,zehn Worte‘ sind die friiheren Worte von V 1, 
und die Worte des Bundes decken sich mit dem Dekalog von Ex 20, der nicht 
umsonst nach eingeleiteter BundesschlieBung, allerdings ohne formale Ver- 
bindung mit ihr, eingefiigt ist und vom Deut. ausdriicklich als Bundesgrundlage 


5 Bibl. Zeitschr. 16, 2 ff. 
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erwahnt ist.“ Der dritte Faden, von dem Géttsberger spricht, erzahlt nicht 
eine Bundeserneuerung, sondern den Bundesschlu8, so daB die 40 Tage und 
Nachte Ex 34, 28 a identisch sind mit den gleichen Tagen Ex 24, 18; Ex 34, 
10—26 ware also ein Auszug aus Ex 20—23 (Dekalog und Bundesbuch) und 
anderen am Sinai gegebenen Gesetzen. Immerhin bleibt noch eine ungeldste 
Schwierigkeit zuriick. Denn Ex 34, 28 b werden nach Gottsberger ,die Worte 
des Bundes‘ mit den ,zehn Worten‘ identifiziert. ,Worte des Bundes‘, ,Buch des 
Bundes* bezeichnen aber an andern Stellen (Ex 24, 7; 34, 27) nur die von Moses 
geschriebenen Gesetze. Diese Schwierigkeit sucht E. Kénig* so zu losen: ,,In 
dem Satze Ex 34, 28b sind zwei Aussagen verschmolzen: nadmlich 1. und er 
(Moses) schrieb die Worte des Bundes, wie ihm in V 27 befohlen worden war, 
und 2. und er (Jahve) schrieb auf die Tafeln die zehn Worte, wie in V 1 b an- 
gekiindigt war. Die Nahe dieser zwei so ahnlichen Aussagen bewirkte, dab 
sie zusammenflossen.“‘ Mag es nun so oder anders sein, jedenfalls bietet Ex 34, 
10—26 wegen V 1. 27. 28b keinen Dekalog. 

Wir werden also den Dekalog dort zu suchen haben, wo er immer gefunden 
wurde, in Ex 20, 2—17 und Dt 5, 6—18. Die hier gegebenen Gebote bilden 
ohne Zweifel eine Zehnzahl; darauf bezieht sich, von Ex 34, 28 b abgesehen, 


der Ausdruck ,die zehn Worte‘ in Dt 4, 13; 10, 4. 


Die Paralleltexte Ex 20 und Dt 5 nach der masorethischen Rezension lauten in deutscher 


Ubersetzung: 
Ex 20, 2—17. 


2 Ich, Jahve, bin dein Gott, der dich aus 
dem Lande Agypten, dem Knechtshause, 
herausgefiihrt hat. 

3 Du sollst keine anderen Gétter neben 
mir haben. 

4 Du sollst dir kein Schnitzbild machen 
noch irgendein Abbild von dem, was .... 

5 Du sollst sie nicht anbeten und ihnen 
nicht dienen, denn .... 6.... 

7 Du sollst den Namen Jahves, deines 
Gottes, nicht freventlich aussprechen; denn 
Jahve la8t den nicht ungestraft, der seinen 
Namen freventlich ausspricht. 

8 Denke an den Tag des Sabbats, daB du 
ihn heilig haltest. 


9 Sechs Tage sollst du arbeiten und all 
dein Geschaft besorgen. 10 Aber der siebente 
Tag ist Sabbat fiir Jahve, deinen Gott: du 
sollst keinerlei Geschaft besorgen, weder du 
noch dein Sohn noch deine Tochter, weder 
dein Knecht noch deine Magd, noch dein 


Dt 5, 6—18. 


6 Ich, Jahve, bin dein Gott, der dich aus 
dem Lande Agypten, dem Knechtshause, 
herausgeftihrt hat. 

7 Du sollst keine anderen Gétter neben 
mir haben. 

8 Du sollst dir kein Schnitzbild irgend- 
welcher Gestalt machen, die .... 

9 Du sollst sie nicht anbeten und ihnen 
nicht dienen,, denn .:.... 10 ..... 

11 Du sollst den Namen Jahves, deines 
Gottes, nicht freventlich aussprechen; denn 
Jahve la8t den nicht ungestraft, der seinen 
Namen freventiich ausspricht. 

12 Beachte den Tag des Sabbats, daB du 
ihn heilig haltest, wie Jahve, dein Gott, dir 
befohlen hat. ; 

13 Sechs Tage sollst du arbeiten und all 
dein Geschaft besorgen. 14 Aber der siebente 
Tag ist Sabbat fiir Jahve, deinen Gott: du 
sollst keinerlei Geschaft besorgen, weder du 
noch dein Sohn noch deine Tochter, weder 
dein Knecht noch deine Magd, noch dein 


i 


6 Das Deuteronomium (Leipzig 1917), 95. 
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Hausvieh, noch der Fremde, der bei dir in 
deinen Ortschaften wohnt. 11 Denn. in sechs 
Tagen machte Jahve den Himmel und die 
Erde, das Meer und alles, was in ihnen ist; 
und am siebenten Tag ruhte er. Darum hat 
Jahve den Sabbattag gesegnet und heilig 
gemacht. 


12 Ehre deinen Vater und deine Mutter, 
damit du lange lebest auf dem Boden, den 
dir Jahve, dein Gott, geben wird. 


13 Du sollst nicht tdten. 14 Du sollst 
nicht ehebrechen. 15 Du sollst nicht stehlen. 
16 Du sollst gegen deinen Nachsten nicht als 
Liigenzeuge aussagen. 

17 Du sollst nicht begehren deines Nach- 
sten Haus. Du sollst nicht begehren deines 
Nachsten Weib, Knecht, Magd, Ochs, Esel, 
noch alles, was deinem Ndachsten gehort. 


Ochs oder dein Esel oder all dein Vieh, noch 
der Fremde, der bei dir in deinen Ort- 
schaften wohnt, damit dein Knecht und deine 
Magd gleich dir ausruhe. 

15 Und denke daran, daB du im Lande 
Agypten ein Knecht warst, und daB Jahve, 
dein Gott, dich von dort mit starker Hand 
und ausgerecktem Arm herausgefiihrt hat. 
Deshalb befahl dir Jahve, dein Gott, den 
Tag des Sabbats zu begehen. 

16 Ehre deinen Vater und deine Mutter, 
wie Jahve, dein Gott, dir befohlen hat, damit 
du lange lebest, und es dir wohlergehe auf 
dem Boden, den dir Jahve, dein Gott, geben 
wird. 

17 Du sollst nicht téten, und du sollst 
nicht ehebrechen, und du sollst nicht stehlen, 
und du sollst gegen deinen Nachsten nicht 
als falscher Zeuge aussagen. 

18 Und du sollst nicht begehren deines 
Nachsten Weib. Und du sollst nicht ver- 
langen deines Nachsten Haus, Feld, Knecht, 
Magd, Ochs, Esel noch alles, was deinem 
Nachsten gehort. 


2. Textiiberlieferung. 


Ein kurzes Wort iiber die Textiiberlieferung kann hier nicht .unterbleiben. 
Der hebrdische Dekalog ist uns iiberliefert in der masorethischen? und sama- 
ritanischen® Rezension in zwei Paralleltexten Ex 20 und Dt 5. AuBerdem be- 
sitzen wir im Papyrus Nash eine Abschrift, welche aus dem 1. bis 2. christlichen 
Jahrhundert stammt®. Diese gibt im wesentlichen den Text Ex 20, 2—17 
wieder. Das Verhaltnis des Papyrus zu M und zur Septuaginta® ist eingehend 
untersucht worden". Hier, wo wir tiber das Alter des Dekalogs als solchen 
handeln, kommen vor allem sachliche Verschiedenheiten, auf die wir uns be- 
schranken, in Betracht. 

a) Die Formulierung der Gebote in ihrer wesentlichen Form 
weist Abweichungen auf: «) Das dritte Gebot hei8t Ex 20, 8 (MN LXX),,Denke’ 
an den Tag des Sabbats, da du ihn heilig haltest; dagegen Dt 5, 12 (M Sam 


? Im folgenden = M. 


8 Im folgenden = Sam; vgl. A. von Gall, Der hebraische Pentateuch der Samaritaner 
(GieBen 1914—1918). 


® Vgl. N. Peters, Die alteste Abschrift der zehn Gebote, der Papyrus Nash (= N) Frei- 
burg i. Br. 1905. 


10 Im folgenden = LXX. 


U Vgl. N. Peters, a.a.O., 2. 46, und E. Kénig, Die moderne Pentateuchkritik (Leipzig 
1914), 33 ff. 
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LXX) und Ex 20, 8 (Sam) ,,Beachte den Tag des Sabbats, daf du ihn heilig 
haltest. £) Das achte Gebot hei8t Ex 20, 16 (M Sam) ,,Du sollst gegen deinen 
Nachsten nicht aussagen als Liigenzeuge“, dagegen nach N und Dt5, 20 
(M Sam),,alsfalscher Zeuge“. y) Das neunte und zehnte Gebot heift Ex 20, 17 
(M Sam) und Dt 5, 18 (Sam): ,,Du sollst nicht begehren das Haus deines 
Nachsten. Du sollst nicht b e ge hrendas Weib deines Nachsten“ usw. Da- 
gegen nach N und Dt 5, 18 (M): ,,Du sollst nicht begehren das Weib deines 
Nachsten. Du solist nicht verlangen das Haus deines Nachsten“ usw. 
Bald ist also fiir das zweimalige Begehren ein und dasselbe Wort gebraucht, 
bald ein verschiedenes. 

b) Die Reihenfolge der Gebote ist verschieden: «) M und Sam ordnen das 
fiinfte, sechste und siebente Gebot an beiden Stellen Ex 20 und Dt 5 in gleicher 
Weise: téten, ehebrechen, stehlen. N dagegen ordnet: ehebrechen, 
toten, stehlen; ebenso LXX in beiden Paralleltexten, nur wechselt sie stehlen 
— toten mit téten — stehlen; vgl. R6m 13, 9; Lk 18, 20; Jak 2, 11. 4) Die Reihen- 
folge des neunten und zehnten Gebotes ist nicht einheitlich. M ordnet Ex 20,17 
und Sam Ex 20, 17 und Dt 5, 18: das Haus deines Nachsten, das Weib deines 
Nachsten; dagegen hat N, M in Dt 5, 18 und LXX an beiden Stellen: das Weib 
deines Nachsten, das Haus deines Nachsten usw. 

c) Die dem einzelnen Gebot beigefiigte Motivierung ist in den beiden 
Paralleltexten nicht immer gleichartig und gleichlautend. «) In Ex 20, 11 ist 
der Wochensabbat fiir Herren, Dienende, Fremdlinge und Vieh mit dem 
Schépfungssabbat verkniipft und damit begriindet, da& Jahve in sechs 
Tagen die Welt erschaffen und am siebenten Tag geruht habe. In Dt 5, 15 da- 
gegen ist die Ausdehnung des Sabbats auf die Dienenden und die Sabbatfeier 
selbst mit der geschichtlichen Tatsache motiviert, daB Israel in Agypten Knecht 
war und von Jahve daraus befreit wurde. Es drangen sich die Fragen auf: 
Sind beide Motivierungen von Moses? oder nur eine ? und welche? Es ist schwer 
anzunehmen, da8 auch nur eine der beiden langen Motivierungen auf der Stein- 
tafel gestanden habe. Es ist auch schwer glaublich, daB beide Begriindungen 
von Moses stammen, und daf er im Laufe der Zeit die eine durch die andere 
ersetzt habe. Leichter ist anzunehmen, daB entweder nur die in Ex 20 gegebene 
von Moses stammt, oder daB beide Motivierungen zwar unter Gottes Leitung, 
aber erst in spaterer Zeit entstanden sind, als man es fiir nétig fand, dem Volke, 
das die Ereignisse am Sinai nicht mehr erlebt hatte, das Sabbatgebot eindringlich 
und iiberzeugend einzuscharfen’. ) Die anderen Motivierungen sind nicht 
geschichtlicher, sondern religids-ethischer, d. i. drohender und verheifender Art. 
Fiir sie ist die Entstehungszeit vielleicht in 4hnlicher Weise zu bestimmen wie 
beim Sabbatgebot: 1. Die Drohung und VerheiBung beim ersten Gebot ist wesent- 
lich gleichlautend iiberliefert. 2. Dasseibe gilt von der Drohung beim zweiten 


12 Vgl. Neue Kirchl. Zeitschr. 1906, 568. 
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Gebot. 3. Der Damit-Satz beim vierten Gebot enthalt im Grunde eine Ver- 
heiBung. Die Form wechselt: bald steht nur die eine VerheiBung: damit du 
lange lebest (Ex 20, 12 M Sam), bald diese mit Hinzufiigung der andern, 
und zwar entweder: damit du lange lebest und es dir gut gehe (Dt 5, 16 M 
Sam), oder: damit es dir gut gehe und du lange lebest (N, LXX in Ex 20, 
12 und Dt 5, 16). 

d) Abweichungen unbedeutender Art sind folgende: a) Bei dem dritten 
und vierten Gebot lesen M Sam LXX in Dt 5, 12 und 5, 16: wie dir Jahve, 
dein Gott, befohlen hat. Der Satz diirfte sicher, weil der Einscharfung 
dienend, spatere Zutat sein. ) Statt ,dein Hausvieh® Ex 20, 11 (M Sam) 
steht ,,dein Ochs oder dein Esel oder irgendeines deines Hausviehes 
in Nund LXX, ebenso in Dt 5, 14(M Sam LXX). y) In Ex 20, 17 liest man neben 
den andern Gegenstaénden des Begehrens, wie sie M aufzahlt, noch ,,seinen 
Acker“ in Sam Nund LXX;; ebenso steht dieses Wort in Dt 5, 18 (M Sam LXX). 

Wenn wir das mit Auswahl gebotene Material iibersehen, so laBt sich zundchst 
daraus die allgemeine Folgerung ziehen, daB uns der Dekalog nicht mit diplo- 
matischer Genauigkeit iiberliefert ist. Im besondern laBt sich noch weiter sagen: 
die eigentlichen Gebote in ihrem wesentlichen Wortlaut zeigen nur unbedeutende 
Abweichungen, also solche, die mit Dt 4, 2 vereinbar sind. Aber im Kontext zei- 
gen sich gréBere Differenzen. Am auffalligsten ist der Unterschied in der Uber- 
lieferung beim dritten Gebot. Wir schlieBen daraus, daB die urspriingliche Form 
des Gebotes sehr kurz war: gedenke, daB du den Sabbat heiligest. Von hier aus 
diirfen wir wohl den weiteren Schlu8 machen, daB auch die iibrigen Gebote eine 
kurze Form hatten, z. B. das erste Gebot etwa so lautete: Ich, Jahve, bin dein 
Gott. Nicht sollst du andere Gétter neben mir haben. Du sollst dir kein ge- 
schnitztes Bild machen; das neunte und zehnte Gebot vielleicht so: Du sollst 
nicht begehren deines Nachsten Weib. Du sollst nicht begehren deines Nachsten 
Haus. Fiir kiirzeste Fassung der Gebote sprechen noch andere Grtinde. 
Die zehn Gebote sind Fundamentalgesetze, die naturgem48 knapp gefa8t sind, 
zumal sie von Moses jederzeit authentisch erklart werden konnten. Sie waren 
auf steinernen Tafeln, d.i. auf sehr hartem Material, eingeschrieben. Auch durften 
die Tafeln des Transportes wegen nicht zu gro8 sein. 


3. Entstehungszeit des Dekalogs. 


Ober die Herkunft des Dekalogs besaB das Volk Israel eine bestimmte 
Tradition, die in den Biichern des Pentateuchs niedergelegt ist. Danach hat 
Gott selbst direkt dem Volke den Dekalog auf dem Sinai verkiindet (Ex 20, 22; 
Dt 4, 10—13; 5, 4; 5, 19—24), und zwar nur den Dekalog, wie Dt 5, 19 aus- 
driicklich bemerkt: und er fuhr nicht fort. Von dem Dekalog ist ferner gesagt, 
daB er von Gott auf die Tafeln geschrieben sei (Ex 24, 12; 31, 18; 32, 16; 34, 
1. 28; Dt 4, 13; 5, 19; 9, 10; 10, 2. 4). Trotzdem sagt Steuernagel'*: ,,Es fehlt 


18 Einleitung in das A. T. (Tubingen 1912), 259. 154. 
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uns aus vorexilischer Zeit jedes auBere Zeugnis fiir die Existenz des Dekalogs.‘‘ 
»,Denn der Dekalog Ex 20, 1—17 ist ganz auBerlich zwischen Kap. 19 und 20, 18 
eingeschaltet. Nachdem er einmal ¢ingefiigt war, lag es nahe, in ihm das Grund- 
gesetz des Jahvebundes zu sehen und ihn mit dem Tafelgesetze zu identifizieren, 
was denn auch in Dt 5, 19; 10, 4 deutlich der Fall ist. Rje (Kombinator von 
Jahvist und Elohist 8.—7. Jahrh.) kennt diese Identifizierungen aber sicher noch 
nicht. Denn er hat durch die Quellenverflechtung in Ex 34 deutlich zum Aus- 
druck gebracht, da8 auf den zweiten Tafeln die Bundesworte des J standen 
(V 27f.), und nach 34, 1 waren das die gleichen Worte wie die, welche auf den 
ersten Tafeln standen. Die Einfiigung des Dekalogs fallt also nach Rje.‘‘ Hier 
wird also Ex 34, 1. 28 wohl in die vorexilische Zeit verlegt, aber so ausgelegt, 
als ob die Zehnworte Ex 34, 28 b nicht den Dekalog (Ex 20), sondern die Bundes- 
worte 34, 10—26 bezeichneten. Gegen diese Meinung ist oben in Obereinstim- 
mung mit Gdttsberger ausgefiihrt worden, daB die Bundesworte Ex 34, 10—26 
unmdéglich auf die Zehnzahl zuriickgefiihrt werden kénnen, und da® in Ex 34, 
1. 27. 28 scharf unterschieden ist zwischen dem, was Jahve und was Moses 
geschrieben hat. Es standen also nach vorexilischem Zeugnis auf den zweiten 
(neuen) und den ersten (zertriimmerten) Tafeln die Zehnworte, die mit dem Deka- 
log (Ex 20) identisch sein miissen. Die Quellenscheidung, die Steuernagel her- 
stellt, um die Angaben in Dt 5, 19; 10, 4 als nicht urspriinglich zu erweisen, die 
Verbindung des Dekalogs mit dem urspriinglichen Deuteronomium zu leugnen 
und so jedes vorexilische Zeugnis fiir die Existenz des Dekalogs abzustreiten, 
macht nicht den Eindruck, als ob sie unabhangig ware von der zu beweisenden 
Hypothese?+. 

Die Existenz des Dekalogs (Ex 20) in mosaischer Zeit ist nicht blo& durch 
4uBere Zeugnisse dltesten Datums verbiirgt, es l4Bt sich auch nachweisen, da8 
die Grundgesetze desselben durchaus in die mosaische Zeit passen. 


A. Einwande gegenden Dekalog als Ganzes. 


a) Der Dekalog redet die Sprache des Deuteronomiums, das im siebenten 
Jahrhundert und noch spater anzusetzen ist. Ein mosaischer Dekalog miiBte 
zudem in einer Sprache abgefaBt sein, welche die Beduinen der sinaitischen 
Halbinsel redeten, d. i. in einem arabischen Dialekt. 

Unter Nr. 2, Textiiberlieferung, haben wir gesehen, da® der Dekalog manches 
enthalt, was in spdterer Zeit hinzugefiigt wurde. Mégen diese Ausdriicke mit 
dem im Jahre 621 neuredigierten Deuteronomium iibereinstimmen, aber der 
den zehn Geboten wesentliche Wortlaut braucht nichts zu enthalten, was in der 


14 Vgl. Neue Kirchl. Zeitschr. 1906, 568. 575, A 2, und Wildeboer in Zeitschr. fiir alttest. 
Wissensch. 1904, 299. 


15 Vgl. Matthes und Wildeboer in Zeitschr. fiir alttest. Wissensch. 1904, 17—41 und 
296—300. 
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Zeit des Moses sprachlich unméglich ist#*. Was ferner die Sprache der aus: 
Agypten ziehenden Israeliten betrifft, so sagt die gut verbiirgte, in der Genesis. 
niedergelegte Tradition, da& die Vorfahren des Volkes Israel in Kanaan gelebt 
und dort die kanaanitische oder hebrdische Sprache gesprochen haben. Die 
Israeliten, die nach Agypten zogen und nach langem Aufenthalt daselbst das 
Land wieder verlieBen, redeten die Sprache, in welcher uns der Dekalog iiber- 
liefert ist. Das ist um so sicherer, als die Eroberungsgeschichte des Landes 
Kanaan nichts zu berichten weif von sprachlichen Differenzen, die im Verkehr 
der beiden kriegfiihrenden Vélker (vgl. Gn 31, 47) einen Dolmetscher notwendig' 
gemacht hatten. Auch das Schilfmeerlied (Ex 15) und das Deboralied (Richt 5), 
die allgemein als alteste Lieder gelten, sind ein Beweis fiir den Gebrauch der 
hebraischen Sprache in 4ltester Zeit’. 

b) Seit Wellhausen wird geltend gemacht, daB ein Grundgesetz mitvor- 
wiegendethischem Inhalt nicht der altisraelitischen Zeit angehéren 
kénne. Nach allgemeinen Gesetzen der Religionsgeschichte standen bei einem 
Volke nicht ethische, sondern kultische Vorschriften an der Spitze. 

Schon R. Kittel’® hat dagegen wertvolle Gedanken vorgebracht. a) Es ist 
durchaus nicht erwiesen, daB die obigen Satze den Charakter einer allgemeinen’ 
Regel besitzen. Wollte man sie als wahr annehmen, so unterlage ihre Anwendung 
auf das mosaische Israel groBen Bedenken. Denn das Israel dieser Zeit hatte 
die erste Kulturstufe bereits iiberschritten. Schon die Patriarchen, die unter 
Volkern von hoher Kultur lebten und mit ihnen verkehrten, standen nicht auf 
der Stufe der Nomaden, sondern waren Halbnomaden, die in Hausern wohnten 
und Acker- und Weinbau trieben!®. 4) Die drei ersten Gebote haben im Grunde 
kultischen Charakter. Das erste Gebot verbietet Gétterkult und schreibt bild- 
losen Jahvekult vor. Das zweite Gebot verbietet jeden Mi®brauch mit dem Jahve- 
namen; dadurch werden kultische Handlungen, wie Schwur, Geliibde, Fluch, 
Gotteslasterung, Zauberei, getroffen®®. ») Es gibt zu den ethischen Forderungen 
eines mosaischen Dekalogs gleichzeitige Analogien: das agyptische Totenbuch* 
und die Beschwérungstafeln Surpu aus der Bibliothek Assurbanipals?2 setzen 
sittliche Anschauungen und Vorschriften voraus, die mit denen des Dekalogs 
iibereinstimmen. Im Totenbuch bekennt der Verstorbene: ,,I[ch habe nicht ge- 
tétet. Ich habe nicht Ehebruch begangen. Ich habe nicht gestohlen. Ich habe 
nicht Liige geredet.“’ In den Beschwérungstafeln wird bei der Gottheit an- 


nen Vel H. Schmidt, Mose und der Dekalog, 85 ff., in Festschrift fir H. Gunkel, Géttingen 
1923. 

1” Vgl. H. Schmidt, a.a. O., 89; E. Kénig in NKZ. 1906, 583, wo auch die Behauptung, 
daB der Dekalog in Keilschrift geschrieben sein miisse, abgewiesen wird. 

18 Geschichte des Volkes Israel, I., 5/6. Aufl., 445 ff. (Stuttgart-Gotha 1923). 

19 Vgl. H. GreBmann, Mose und seine Zeit (Gottingen 1913), 394 f. 

20 Vgl. H. GreBmann, a.a.0O., 476. 

‘21 Vel. H. GreBmann, A¥éorlentalisché Texte I (Tiibingen 1909), . 186 ff, 

22 Vel. H. GreBmann, a. a. O., 96 ff. 
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gefragt, ob der von Bannfliichen betroffene Mensch diese oder jene Siinde getan’ 
hat: ,,Hat er Vater und Mutter verachtet? Hat.er zu Nein Ja? Hat er zu Ja 
Nein (gesagt)? Hat er sich dem Weibe seines Genossen genahert? Hat er das 
Blut seines Genossen vergossen? Hat er das Gewand seines Genossen fortge- 
nommen? ‘War sein Mund gerade, sein Herz aber unwahr?‘* Durch 
den Hinweis aut Agypten und Babylon soll nicht. einer Entlehnung der 
ethischen Forderungen des Dekalogs das Wort geredet werden. Wir haben 
Texte vor uns, die im gewissen Sinne parallel gehen und selbstandig neben- 
einander stehen. Es leuchtet ein, daB der Dekalog in der Form der strikten 
Forderung, in der Auswahl der wesentlichsten Gegenstande und ihrer energischen 
Aufeinanderfolge und in der Zusammenstellung des Ganzen von 1 bis 10 die 
andern Texte iiberragt. 6) Wollte jemand die 4gyptische und assyrische Analogie 
ablehnen mit der Begriindung, das Agypten des Totenbuches hatte eine lange 
religidse und sittliche Entwicklung hinter sich, wahrend Israel an den Anfangen 
seiner kulturellen Entwicklung gestanden hatte, so wiirde man ihn auf das 
Gebiet der Primitiven verweisen kénnen. Bei den australischen Zentralstammen 
werden die den Knaben eingescharften Grundregeln in die vier Punkte zusammen- 
gefaBt: 1. Gehorsam gegen die Eltern, 2. Beobachtung der Eheregeln, 3. Wahr- 
heit und Zuverlassigkeit im Gesprach, 4. Achtung vor Leben und Eigentum der 
Stammesgenossen®4, Sdderblom schlieBt daraus geradezu, daB& die Gebote 4—8 
in unserem Dekalog Alter als'Moses und von primitiver Herkunft seien®>. 
W. Nowack** und H. Schmidt?’ wollen zuvor festgestellt wissen, ob nicht fremde 
Einfliisse auf diese Fassung sich geltend gemacht haben. W. Schmidt?® tadelt 
zwar, daB Sdderblom die Zentralaustralier — ,,vielleicht die auf der Welt 
fiir diese Frage am wenigsten charakteristischen Stamme“* — iibermaBig be- 
riicksichtigt hat, aber an der Urspriinglichkeit der bei den feierlichen Jugend- 
weihen gegebenen Sittengesetze ist nicht zu zweifeln, zumal strengste Geheim- 
haltung unbedingte Vorschrift war?*. W. Koppers®® nennt die der Jugend der 
Feuerlandindianer erteilten sittlichen Belehrungen, die auf derselben Hohe wie 
die oben zitierten stehen, mit Recht Urweltweisheit. «) Warum soll denn nun 
Israel seiner Kulturstufe wegen fiir die Aufnahme ethischer Forderungen un- 
fahig gewesen sein? Zudem wissen wir, da8 die dlteste Tradition Israels Gott 


23 Vgl. W. Nowack, Der erste Dekalog, 392, in Festschrift fiir W. von Baudissin 
(GieBen 1918). 

24 Vel. N. Sdderblom, Das Werden des Gottesglaubens (Leipzig 1916), 147. 

25 Vel. R. Kittel, a. a. O., 446. 
6 Vgl. a.a.O., 393. 

27 Vel. a.a.O., 82, A. 2. 

28 Der Ursprung der Gottesidee in Moon Bd. XVI—XVII, 1921—1922, 1013. 

29 Vel. W. Schmidt, Menschheitswege zum Gotterkennen (Miinchen (Késel) 1923), 45 f. 

30 Unter Feuerland-Indianern (Stuttgart 1924), 92 ff.; vgl. noch W. Schmidt, Die religiésen 
Verhiltnisse der Andamanesen-Pygmden in Anthropos, a. a. O., 978 ff., wo er den sittlichen 
Charakter Pulugas, des héchsten Wesens der Siidandamanesen, feststellt: 


to 


Dil 


zum Hiiter der Sittlichkeit (Gn 39, 9) und des Rechtes (Gn 31, 7) und zum 
Richer des Totschlages (Kain), des Ehebruches, des Diebstahls, der Liige und 
der Pietadtlosigkeit gegen die Eltern (Esau und Jakob) gemacht hat. Wenn auch 
nur das Wesentlichste dieser Tradition auf Wahrheit beruhte, so miBte 
Israel fiir das Verstandnis einer ethischen Gesetzgebung die nétigen Voraus- 
setzungen besessen haben. 

c) Aus dem mosaischen Dekalog ergibt sich schon fiir die alteste Zeit ein so 
erhabener Gottesbegriff, daB den Propheten kaum mehr etwas 
zu tun uibrig blieb. Die zehn Gebote sind fiir das alteste Israel ebenso unméglich 
wie iberfliissig. Innerhalb eines nomadischen Stammes ist Sitte und Sitt- 
lichkeit durch das Gefithl der Blutsverwandtschaft von selber geregelt und wird 
durch strenge patriarchalische Zucht geregelt. Besonderer Gebote bedarf es 
nicht. Ein allgemeines Verbot des Totschlags und Diebstahls ist geradezu 
undenkbar®!. 

a) GreBmann*? bemerkt mit Recht, daB® die Entstehung des Dekalogs am ehe- 
sten in der Zeit begreiflich ist, wo Israel eine neue Religion empfing. ,,Budde 
freilich meint, das nomadische Israel brauchte keine Gebote wie das vierte bis 
achte, sondern man miisse ins achte bis siebte Jahrhundert hinabsteigen. 
Brauchte das prophetische Israel die Mahnungen, nicht zu téten — ehebrechen — 
stehlen, etwa notwendiger ?“‘ L. Diirr hat in dieser Zeitschrift S. 29 mit Recht 
betont, daB nach altorientalischer Anschauung der AbschluB eines Vertrages 
oder Bundes ohne Vertragsurkunde undenkbar sei. Nun, diese Urkunde ist der 
Dekalog; dazu kommen das Bundesbuch (Ex 24, 7) und die Kultusvorschriften 
(Ex 24, 18). 8) Budde nimmt fiir das mosaische Israel in bezug auf religidse und 
sittliche Anschautingen einen Tiefstand der Kultur an, wie er weder der israeli- 
tischen Tradition, noch der geschichtlichen Wirklichkeit der orientalischen Mit- 
welt entspricht. Israel mu8 von friihester Zeit an eine religids-sittliche Eigenart 
von besonderer Kraft gehabt haben. Es ware sonst nie eine Kulturmacht von 
unverganglicher Dauer geworden, es ware vielmehr unter den vorderasiatischen 
Voélkern ebenso verschwunden wie die ihm stammverwandten kleinen Nationen. 
Hatte nicht Moses das religids-sittliche Leben Israels durch feste Richtlinien 
normiert, so miBten wir einen andern Gesetzgeber fiir die Alteste Zeit 
fordern. : 

d) Br. Baentsch** ist der Meinung, daB die zehn Worte erst nach dem Bundes- 
buch (Ex 20, 22—23, 33) entstanden sein kénnten, weil die Idee, die Ab- 
straktionimmer jiinger als das Einzelne, das Konkrete sei. ,Katechis- 
musartige Zusammenstellungen wie Ex 20 = Dt 5“, so schreibt 
G. Beer*4, , sind eine Vereinfachung komplizierter Entwicklungsreihen.“* — 


31 Vgl. K. Budde, Die altisraelitische Religion (GieBen 1912), 17. 


82 Mose, 477. Vgl. E. Kénig, Geschichte der alttest. Religion? (Giitersloh 1915), 196. 
33 Das Bundesbuch (Halle 1892), 96. 
34 Zeitschr. der D. Morgenl. Gesellsch. 1912, 774. 


222 


Darauf ist zu erwidern, da8 mehrere Gebote, wie das erste bis vierte, kaum 
als Abstraktionen aus konkreten Einzelfallen angesprochen werden kénnen. 
Jedenfalls sind sie und die iibrigen, jedes fiir sich betrachtet, so urspriinglich 
und primitiv, da8 sie zu ihrer Formulierung einer langen aufsteigenden Entwick- 
lung nicht bedurft hatten. Beweis dafiir sind die Analogien aus Agypten und 
Assur, die ja auch abstrakte Form haben und Gebote im Imperativ voraus- 
setzen, und vor allem die analogen Gebote primitiver Volker, die keine Kultur- 
entwicklung durchgemacht haben. Ubrigens ist nicht zu tibersehen, daB Israel 
wie kein anderes Volk unter besonderer gittlicher Leitung stand, daB Moses, 
sein Fihrer und Gesetzgeber, in die Tiefen der Gottheit geschaut hat und da 
die Bibel den Dekalog auf den Gott der Offenbarung zuriickfiihrt. 

e) Der Dekalog wird vondenProphetennichterwadhnt. Ex 20 
ist ein Nachhall der prophetischen Predigt aus exilischer Zeit. 

Es ist richtig, da8 der Dekalog von keinem der Propheten zitiert wird. Aber 
schon die altesten Schriftpropheten berufen sich auf Satzungen Jahves, die als 
bekannt vorausgesetzt werden (Am 2, 4; Os 4, 6; 8, 12; Is 1, 12b). Waren 
solche unumstéBliche Gebote nicht vorhanden gewesen, so hatten die prophe- 
tischen Strafreden der Grundlage entbehrt. Die Propheten kampfen gegen 
Gétzendienst als Gegensatz des exklusiven Jahvedienstes (Elias) und gegen 
Bilderkult (Osee), strafen Ehebruch und Mord (Nathan) und verurteilen die 
ethischen Vergehen, die im Dekalog genannt sind (Os 4, 2). Das Volk muB 
also entsprechende religidse und ethische Vorschriften seit alter Zeit gekannt 
haben. — Die Propheten erwahnen zwar auch die elementaren Forderungen der 
Sittlichkeit (vgl. Os 4, 2; Jr 7, 9; Ez 22, 3ff.), aber vor allem legen sie Gewicht 
darauf, die besonderen ethischen und sozialen Mifstande ihrer Zeit an den 
Pranger zu stellen**, Sie erlautern die Gebote, aber stellen sie nicht zum ersten 
Male auf. 

f) Die israelitische Tradition, daB zwei Steintafeln, auf die der Dekalog 
eingezeichnet gewesen, in der Bundeslade gelegen hatten, ist Sa ge. Die Bundes- 
lade enthielt vielmehr einen Fe tischstein. Oder es stand ein Gottes- 
bilddarin. Dies ergibt sich z. B. daraus, daB nach Nm 10, 35 f. und 1 Sm 4, 7 
Gott und Lade gleichgesetzt werden. 

Fiir die behauptete Existenz von Fetisch und Gottesbild fehlen iiberzeugende 
Beweise. DaB Jahve und Lade gleichgestellt werden, erklart sich daraus, dab 
Jahve iiber den Cherubim der Lade thronte (1 Sm 4, 4; 2 Sm 6, 2). Nach 
Dt 10. 2. 5 lagen zwei Tafeln in der Lade. Diese Nachricht ist schon des- 
halb wahrscheinlich, weil auch andere Vélker wichtige Urkunden in Schreinen 
zu den FiiBen der Gottheit aufbewahrten*’. 


oer i Od 2 ee ee a 
35 Vgl. Steuernagel, Einleitung, 260, und G. Beer, a. a. O., 774. 
36 Vgl. Eerdmans, Alttest. Studien III, 143; R. Kittel, a.a.O., 446; H. GreBmann, 
Mose usw., 475. ; 
37 Vel. L. Diirr, Ursprung und Bedeutung der Bundeslade in dieser Zeitschr., 30 f. 
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B. Einwande gegeneinzelne Gebote des Dekalogs. 


-a)DasSabbat-unddasElterngebot werden von H. Schmidt*® 
aus dem Dekalog entfernt aus Griinden der Form und des Inhalts. Was die Form 
angehe, so seien sie nicht negativ wie alle andern, sondern positiv gefaBt, mit 
dem infinitivus absolutus an der Spitze. Inhaltlich sei das Sabbatgebot zu 
beanstanden, weil es nur vom Sabbat spreche, nicht von den andern Festen, 
wie Neumondsfeier und Passafest, die offenbar schon bestanden hatten. Das 
Elterngebot sei inhaltlich zu beanstanden, weil es an der Spitze der zweiten 
Gruppe der Gebote, die von den Pflichten der Menschen untereinander handel- 
ten, keine passende Stelle habe, denn es hebe im Gegensatz zu den andern 
Geboten, welche die ganze Volksmenge betrafen, nur zwei Einzelfiguren, Vater 
und Mutter, heraus und betrafe nicht wie die iibrigen den Hausvater. 

Die beiden genannten Gebote haben gewi8 eine eigene Form: das eine hat 
einen absoluten Infinitiv an der Spitze, das andere nicht einen abs. Inf., sondern 
einen Imperativ, wie die Suffixe an Vater und Mutter deutlich zeigen. Es laBt 
sich aber nicht beweisen, da8 diese positive Form neben der sonst gebrauchten 
negativen unmdglich oder unwahrscheinlich sei. Wenn nur der Sabbat genannt 
wird, so schlieBt das nicht aus, daB andere Feste bestanden. Da8B aber der 
Sabbat, der offenbar das Grundfest des Jahres ist, in dem grundlegenden 
Dekalog allein erwahnt wird, ist wohl begreiflich, um so mehr, als das Bundes- 
buch eine Erklarung und Entfaltung aller Gebote, auch des vom Sabbat, sein 
sollte. Die Einteilung des Dekalogs in zwei Gruppen: ,,Pflichten gegen Gott 
und seine Stellvertreter und Pflichten der Menschen untereinander“ ist so sinn- 
voll, daB sie wohl sicher die Absicht des Urhebers trifft. H. Schmidt muB aus 
den zwei (drei) ersten Geboten, um der zweiten Gruppe das Gleichgewicht zu 
halten, fiinf Gebote herstellen, ohne wahrscheinlich machen zu koénnen, da8& 
,du sollst dich nicht vor ihnen niederwerfen“ (zweites Gebot) und ,,du sollst 
ihnen nicht dienen‘ (drittes Gebot) mit Recht vor das vierte Gebot (Bilder- 
verbot) gesetzt werden diirfen®® und dann wesentlich Neues bieten. Der Ein- 
wand, da8 sich das vierte Gebot nur jedesmal auf zwei Personen beziehe, wah- 
rend die iibrigen auf die ganze Volksmenge gingen, verliert seine Bedeutung, 
wenn das Gebot zur ersten Gruppe gehort, die in den ersten Geboten nur einen 
einzigen, namlich Gott, betrifft. Zum Subjekt des vierten Gebotes aber gehéren 
nicht bloB Kinder, sondern auch Erwachsene, auch der Hausvater (vgl. Ex 21, 
13.°17; Lv 19, 3:a; 20, 9; Dt 21, 18—21 ; 27,’ 16). 

b) Die Gebote fiinf bis sieben werden beanstandet, weil sie als 
allgemeine Menschheitssatzungen auftraéten und als solche im Munde des Moses 
undenkbar waren. 


38 A.a.O., 80 ff. ° 
39 Auf meraniie Alttest. Untersuch. III, 133, kann sich Schmidt nicht: berufen, denn 
jener sieht Ex 20, 4 fiir eingeschoben an. 
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R. Kittel*? will den mosaischen Charakter der Gebote dadurch retten, daB: 
er ihren Zweck auf die Festlegung der Moral innerhalb Israels beschrankt. Man 
kann wohl zugeben, daB die Gebote 5 bis 7 in erster Linie die Moral innerhalb 
des Volkes normieren wollen. Aber die allgemeine Tendenz lag von Anfang an 
in den Worten und war beabsichtigt trotz Dt 23, 21. Warum.soll das unmdglich’ 
sein bei einem Volke, dessen Vorfahren mit den Keyptern und Philistern, Madia-. 
nitern usw. in mancherlei freundnachbarliche Beziehungen getreten waren, und 
das selbst Jahrhunderte in Agypten gelebt hatte? Oder soll der vermeintliche 
Diebstahl Ex 12, 35. 36 ein Hindernis sein? Die allgemeine Tendenz hat sich 
auch seit altester Zeit ausgewirkt. Joseph weist den Ehebruch, den ihm die 
Agypterin anbietet, mit den Worten zuriick: Wie sollte ich dieses groBe Ubel 
tun und siindigen wider Gott! Giezi, der durch Liige und Hinterlist gegen-den 
Auslander Naaman sich ein Vermégen erworben hatte, wird vom Propheten 
Elisdus aufs schwerste getadelt und gestraft (4 Kg 5, 20 ff.). 


c) Gegen das erste Gebot erhebt: Steuernagel* folgendes Bedenken: 
»,Nach Jos 24, 23 kann es wenigstens zweifelhaft sein, ob wirklich schon Mose 
die alleinige Verehrung Jahves gefordert hat.“ 

Aber dieser Zweifel ist schon deshalb ganz unberechtigt, weil in der zitierten 
Stelle Jahve schlechthin Gott Israels genannt wird, also andere Gotter aus- 
geschlossen werden. 


d) Am meisten bekampft wird die Mosaitat des Bilderver- 
botes oder des bildlosen Jahvekultus: du sollst dir kein ge- 
schnitztes Bild machen. Es ist nicht angangig, hier das ganze Material dieser 
Frage aufzurollen. Wir miissen uns auf weniges beschranken. Auf protestan- 
tischer Seite sind der Exegeten, die fiir das Bilderverbot als mosaisches Erbe 
eingetreten sind, nicht viele. Zu nennen sind: E. Sellin", R. Kittel”, E. Konig, 
H. Schmidt*4. Auch H. GreBmann* gehort hierhin, insofern er fiir die Mosaitat 
des Dekalogs und die Bildlosigkeit der Wiistenreligion eintritt, aber die Bundes- 
lade, die nach ihm aus Agypten auf dem Wege iiber Phénizien nach Silo ge- 
kommen ist, macht er zu einem Bildschreine**. Die hollandischen Exegeten 
Eerdmans und Wildeboer verteidigen zwar den Dekalog als mosaisches Gut, 
wollen aber das Bilderverbot ausgeschieden wissen. Wie kommt es nun, daB die 
meisten Exegeten die Bildlosigkeit des Jahvekultes fiir die mosaische Zeit ab- 


40 A.a.O., 260. 

ay Einleitung in das Alte Testament? (Leipzig 1914), 25. 

42 Geschichte des Volkes Israel usw., 390; Die Religion des Volkes Israel (Leipzig 1921), 
61 f., 194. 

43 Neue k. Zeitschr. 1906, 569 ff.; Geschichte der alttest. Religion usw., 255 ff. ; ; Theologie 
des A. T. (Stuttgart 1922), 43. 

44 A.a.O., 74—98. 

45 Mose und seine Zeit usw., 476. 

46 Die Lade Jahves (Berlin 1920). 
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lehnen? Man betont, daB die Verehrung Jahves im Bilde (Stierbilde)4? in der 
Richter- und altesten Kénigszeit ohne Beanstandung geiibt worden sei, und daf 
erst Osee4® mit der Verwerfung der Jahvebilder den Anfang gemacht habe* ; 
man beruft sich vor allem auf Richt 8, 27; 17, 5; 18, 14; 1 Sm 21, 16; Hos 3, 4 
und sagt, das hier genannte Ephod sei ein Gottesbild gewesen. Demgegentiber 
hat E. Sellin®* den Nachweis gefiihrt, daB das dort genannte Ephod kein Gottes- 
bild, sondern ein beim Orakeleinholen angelegtes Gewandstiick sei; zwar sei 
Jahve von Israeliten, selbst von solchen, die ihr Priestertum auf Moses zuriick- 
gefiihrt hatten (Richt 18, 30), illegitimerweise im Bilde verehrt worden, aber 
der legitime Kult von Silo, der auf mosaische Tradition zuriickgehe (1 Sm 2, 27 f.), 
sei von Anfang an bildlos gewesen. E. Konig hat der Argumentation Sellins zu- 
gestimmt. Auf katholischer Seite ist es A. van Hoonacker®, der das Ephod 
Gedeons (Richt 8, 27) und das des Micha (Richt 17, 5) fiir ein Idol halt. 
A. Schulz® rechnet zu den Stellen, ,an denen Ephod unzweifelhaft ein Gottes- 
bild bedeutet, Richt 8, 27; 17,5; 18, 14 ff.; 1 Sm 21, 10; Hos 3, 4.“ Nicht so zu- 
versichtlich oder vielmehr ablehnend sprechen sich andere aus. M. J. Lagrange®* 
nennt das Ephod Gedeons ,,un instrument servant aux oracles, une sorte 
de boite.“‘ Ebenso V. Zapletal®4: eine Art Biichse oder Urne; die Argumente, 
die fiir Richt 8, 27; 17,5 Ephod = Gottesbild erweisen sollen, sieht er ,,als nicht 
ausschlaggebend“ an®®, Auch P. Dhorme®* sieht in 1 Sm 21, 10 ,,un objet solide. 
assez élevé, une sorte de boite‘‘. Nach unserm Erachten ist der Beweis, daB das. 
Ephod an den genannten Stellen ein Gottesbild gewesen sei, in keiner Weise 
erbracht. Sellin hat Recht, wenn er diesen Beweis gegen die Mosaitat des Bilder- 
verbotes ablehnt. 

Was nun die positiven Beweise fiir die letztere angeht, so will ich nur folgendes. 
hervorheben. Die Anfertigung des goldenen Kalbes oder Stierbildes wird dar- 
gestellt als ein Abweichen von dem Wege, den Jahve vorgeschrieben hatte 
(Ex 32, 8), als ein Vergehen, das eine Wiederherstellung des Verhdltnisses. 

zwischen Jahve und Volk notwendig machte (Ex 32, 30 ff.), als ein Abfall von 
4° Zu Jahve als Stier vgl. H. Schmidt, a. a. O., 97, und E. Kénig, Geschichte der alttest. 
Religion, 321. 

48 Besonderes Gewicht wird darauf gelegt, daB Elias nach dem, was das Kénigsbuch 

liber ihn erzahlt, nicht gegen den Bildkultus des Nordreiches gekampft hat. Aber Elias hatte 


eine héhere und schwerere Aufgabe, die Uberwindung des phénizischen Baalkultus. Wie 
groB die Gefahr fir den Jahvismus war, zeigt die geringe Zahl seiner treuen Anhadnger 
3 Kg 19, 18. 
49 Marti, Geschichte der israel. Religion. © (StraBburg 1907), 149. 
°° Das israelitische Ephod (GieBen 1906). 
Le sacerdoce lévitique (Louvain 1899), 372. 
52 Die Biicher Samuel (Minster 1919), I, 41. 
53 Le livre des Juges (Paris 1903). 
Alttestamentliches (Freiburg 1903), 66. 
Buch der Richter (Minster 1923), 137 f., 257. 
°6 Les livres de Samuel (Paris 1910). 
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Jahve, der den sicher geschichtlichen Zornesausbruch Moses’ veranlaBte??. 
Die Aufstellung der Stierbilder in Bethel und Dan (3 Kg 12) ist offensichtlich 
eine Neuerung, die nur deshalb von der Geschichtsschreibung (3 Kg 12, 30; 
15, 26) als ,,Siinde Jerobeams“ gewertet werden konnte, weil sie illegitim war 
und vorher nicht bestanden hatte. Die Bildlosigkeit des Kultus in den Heilig- 
tiimern von Silo und Jerusalem ist sicher verbiirgt ; ,,wenn GreBmann (vgl. oben 
S. 225) die Lade fiir einen Bildschrein erklaren will, so ist dies durch nichts an- 
gezeigt. ... DaB noch unter David und Salomon ein Bild von Baal und Astarte 
in der Lade umgetragen wurde, ist durch nichts zu beweisen, am wenigsten 
durch den Tempelspruch Salomons, in dem der durch GreBmann eingesetzte 
Baal nur stérend wirkt, nach Form und Inhalt®®.“ Die altesten Schriftpropheten 
Amos (4, 4) und Osee (8, 5 f.; 10,5; 13, 2) haben die Jahvebilder zuriickgewiesen, 
nicht deshalb, weil sie die Bildlosigkeit zum erstenmal als Gesetz aufgestellt 
hatten, sondern weil Israel an dem Bildkult entgegenstehende Gottesgesetze 
gebunden war (Am 2, 4; Os 4, 6; 8, 12), die nur aus seiner Brautzeit stammen 
kénnen (Os 11, 1; 12, 14). Endlich soll noch der Einwurf, als ob in Ex 21, 6 
haelohim den Hausgott bezeichne, abgewehrt werden; hier wird vielmehr 
gesagt, daB der Sklave zur Gottheit gefiihrt werden soll, d. i. zum Heiligtum, 
das Erscheinungsstatte der Gottheit ist®®, 

Die Bildlosigkeit des Kultus ist etwas spezifisch Israelitisches. Es moégen 
gewisse Parallelerscheinungen voriibergehender Art aus dem persischen, alt- 
achiischen, hellenischen, rémischen und germanischen Kult beigebracht werden 
koénnen®, aber die den Israeliten gleichzeitigen orientalischen Vélker waren 
durchgehends krassem Bilderdienst ergeben. Wenn Israel diesen verwarf, so 
geschah es aus bewufter Ablehnung*!. Israels Gott diirfte nicht durch Bilder 
sinnlicher Art dargestellt werden; er ware ja in die sinnliche Sphare hinabgezogen 
worden, wahrend er doch ein iiberweltlicher, geistiger Gott war®. Er hatte sich 
ja auch am Sinai nur durch die Stimme vernehmbar gemacht, ohne daB eine 
Gestalt sichtbar wurde (Dt 4, 12). 

e) Das Sabbatgebot soll in einem mosaischen Dekalog unméglich 
sein. Man hat namlich dagegen eingewendet, fiir Nomaden, die keine Ruhetage 
kannten, sei der ErlaB& eines solchen Gebotes unangebracht und zwecklos ge- 
wesen. Doch diese Einrede schieft iiber das Ziel hinaus. Denn es gibt auch fiir 
Nomaden, insbesondere Halbnomaden (vgl. den langen Aufenthalt in Kades) 
recht viele Beschaftigungen, die am Sabbat unterbleiben kénnen®*, AuSerdem 


57 Auch H. Schmidt, a. a. O., 97 f., der Ex 32 als Sage ansieht, schreibt der Erzahlung 
ein hohes Alter und einen Kern geschichtlicher Wahrheit zu. 

58 R. Kittel, Die Religion des Volkes Israel, 194. 

59 Vel. E. Kénig, Geschichte der alttest. Religion, 257 ff. 

60 Vgl. R. Kittel, Geschichte usw. 390, A. 5, 6; E. Kénig, Theologie usw. § 43, 1. 

61 Vgl. R.. Kittel, Geschichte, 391. 

62 Vgl. J. Hehn, Biblische und babylonische Gottesidee (Leipzig 1913), 285 ff. 

63 Vgl. R. Kittel, Geschichte usw., 446. 
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ist die Annahme zulassig, daB der Gesetzgeber den. Sabbat als Ruhetag auch 
fiir spatere Verhdltnisse berechnet hat, da das Volk Israel nicht deshalb aus: 
Agypten gefiihrt wurde, um in der Wiiste zu bleiben, sondern um in Kanaan 
dauernde Wohnsitze zu nehmen. In unserer Zeit hat J. Meinhold*4 zu erweisen: 
gesucht, daB der Wochensabbat eine exilische Einrichtung sei. In Am 8, 4f.; 
Os 2, 13; Is 1, 13 ff.; 4 Kg 4, 23 f. werde der Sabbat neben dem Neumond ge-’ 
nannt, sei also ebenfalls ein Mondtag, d. i. ein Vollmondstag. An ihm hatten 
Familienfeste stattgefunden, und weil auch Familienopfer dargebracht. worden: 
seien, so hatte das Geschaft geruht (Am 8, 5; 4 Kg 4, 22)... Im Deuteronomium 
(K 16) sei der Vollmondstag (Sabbat) ebenso wie der Neumond unterdriickt, 
erst durch die spadtere Voranstellung der K5—11 mit dem-Sabbatgebot vor 
das Urdeuteronomium K 12—26 sei ein auffallender Widerspruch in das Buch: 
gebracht. worden, Der Vollmondstag sei dann durch das Heiligkeitsgesetz 
(Lv 19, 3. 30; 23, 11. 15; 24, 8) oder durch Ezechiel (20, 13. 14 u. a.; 22, 8. 26; 
23, 38) in den Sabbat, d. i. den siebenten Wochentag, umgedndert worden. Die 
Briicke, welche den Ubergang vermittelt hatte, sei die von alters her heilige 
Siebenzahl gewesen und die Ruhetage wahrend der sieben Wochen zwischen 
dem Massoth- und Kasirfest (Dt 16, 9). 

Diese Entwicklung und Beweisfiihrung ist frappant, aber nicht fiberzeugendss: 
Hier sollen nur einige Hauptpunkte hervorgehoben werden. Die Existenz eines 
Vollmondstages kann durch die oben angefiihrten Stellen nicht erwiesen werden; 
denn selbst zur Zeit, da die Umwandlung schon geschehen ware, sind Neumond 
und Sabbat noch nebeneinander gestellt (Ez 45, 17; Is 66, 23 u.a.). Ih r Sabbat 
(Os 2, 13) und meine Sabbate (Ez 20, 13 und oft) begriindet keinen Unter- 
schied im Charakter des Tages, da jedes Jahvefest durch Mifbrauch zu einem 
Menschenfest wird (Is 1, 13 f.). Die Briicke, die Meinhold zwischen dem Voll- 
mondstag und.dem Sabbat schlagt, ist sehr unsicher, zumal schon Gn 29, 27 
und Ex 34, 22 von Woche reden. Viel wahrscheinlicher ist, daB die durch das 
Jahr fortlaufenden Siebenertage mit dem Sabbat als SchluBtag in Ankniipfung 
an eine in Babylon bestehende, von den wechselnden Mondphasen hergenom- 
mene Einrichtung unter Ausmerzung ihrer astralen Herkunft in Israel eingefiihrt 
worden sind®*. Wer michte glauben, sagt Hehn mit Recht, daB eine so eigentiim- 
lich israelitische und so tief in das religidse und biirgerliche Leben eingreifende 
Einrichtung wie der Sabbat heimlich von der Priesterschaft des Exils an die 
Stelle der alten Vollmondsfeier gesetzt worden sei? E. Kénig*’ macht den Ein- 
wurf: Wie kann Ezechiel, wenn er den Sabbat eingefiihrt hat, den Israeliten der 


64 Sabbat und Woche im A. T. (Géttingen 1905); Die Entstehung des Sabbats in Zeitschr. 
fiir alttest. Wissensch. 1909, 81 ff. 

85 Vgl. R: Kittel, Geschichte, 446 ff.; E. Konig, Geschichte der alttest. Religion 2, 291 ff. 

86 Vgl. J. Hehn, Siebenzahl und Sabbat bei den Babyloniern und im A. T. (Leipzig 1907); 
Zur Sabbatfrage in Bibl. Zeitschr. 1917, 198—213. 

87 Geschichte der alttest. Relig., 295 f. 
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Vorzeit und den zu seiner Zeit lebenden den Vorwurf machen, daB sie den Sabbat 
nicht gehalten hatten**? Die Annahme einer spateren Entstehung und Ein- 
fiihrung des Sabbats ist nur méglich, wenn eine Reihe von biblischen Stellen 
aus alter Zeit iibersehen oder in sehr spdter Zeit angesetzt werden. Die Verse 
Ex 23, 12 und 34, 12, die von ihren Schichten E und J nicht ohne Gewalt los- 
gelést werden kénnen, kennen den Sabbat als Ruhetag in der vorprophetischen 
Zeit. Dasselbe darf von Ex 20, 8 gesagt werden, denn ,,gedenke des Sabbats‘ 
setzt voraus, da8 der Tag schon an sich heilig ist. In Ex 16, 22 ff. ist der Sabbat 
mit dem Manna, das auf dem Boden Kanaans vdllig unbekannt ist, verkniipft. 
Auch H. GreBmann®? ist der Meinung, daB dieser Umstand bestimmt in die mosa- 
ische Zeit weist. Freilich von einer Einsetzung des Sabbats an dieser Stelle 
(Gre8mann) kann nicht die Rede sein, denn nach dem Wortlaut wird das Volk 
durch. den Ausfall des Mannas am Sabbat auf diesen Tag aufmerksam gemacht. 
Auch Gn 1, 1—2, 3, ein Abschnitt, dessen Grundlage alt ist?°, der den Sabbat als 
das Grundgesetz der Welt feiert?!, weist dadurch deutlich auf das hohe Alter 
des Sabbats hin. 

f) Angefochten wird das neunte und zehnte Gebot, weil sie, 
ber alle andern Gebote hinausgehend, sogar die Gedankensiinden verbéten. 
Die Betonung der Gesinnung sei eine Vergeistigung, die erst im Bereiche prophe- 
tischer oder neutestamentlicher Gedanken liege. 

R. Kittel’? meint, wenn man das Begehren lediglich als Gesinnung auffasse 
und so im Sinne Jesu vergeistige, miisse man das Gebot der prophetischen Zeit 
zuschreiben. Deshalb erweitert er das Begehren in Hinsicht auf Ex 34, 24 zum 
Versuch, die Gesinnung zur Tat zu machen. Die Berufung auf Ex 34, 24 fihrt 
uns nicht weiter. Dort kann sehr wohl ausgedriickt sein, daB Jahve sogar das 
Begehren nach dem Lande durch Furcht vor Israels Gott unterdriicken will. 
In unserem Falle ist das Begehren als Anfangsstadium gedacht, wahrend der 
Ehe- und Rechtsbruch den SchluSpunkt bildet. Christus (Mt 5, 28) geht inso- 
fern iiber das Alte Testament hinaus, als er allgemein das ,,du sollst nicht be- 


68 Man hat darauf erwidert, der Redaktor der Kénigsbiicher (im Exil) tadle ja auch viele 
Kénige von Asa (um 900) an, weil sie die erst spater (621) von Dt 12,1 ff. verbotene Vielheit 
von Kultstatten innegehalten hatten. Was E. Kénig darauf erwidert (der Redaktor habe die 
Zentralisation des Kultus nicht selbst verkiindet, sondern das schon vor ihm durch Ezechias 
eingefiihrte Gesetz zur Norm fiir die Beurteilung der noch fritheren Konige gebraucht), kann 
m. E. nicht befriedigen. Denn tatsdchlich wird bei der obigen Voraussetzung den Kénigen 
vorgeworfen, was sie nicht lassen muBten und konnten. Also ein Anachronismus schlimmster 
Art! Anders liegt die Sache, wenn der Redaktor der K6nigsbiicher die Kulteinheit mit Recht 
fir eine mosaische Einrichtung ansah, die nach dem Bau des salomonischen Tempels nicht 
hatte tibersehen werden diirfen. 

69 Mose und seine Zeit, 462. 

70 E. Kénig, Die Genesis (Giitersloh 1919), 184. 

71 Vgl. Hehn, Sabbat usw., 132. 

72 Geschichte des Volkes Israel usw., 389, A. 5. 
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gehren“ als sittliche Pflicht auferlegt, wahrend das alttestamentliche Gesetz 
mehr das soziale und Familieninteresse zum Zweck hat?*, Warum soll das Verbot 
einer solchen Stinde in der mosaischen Zeit unméglich sein? Das Altertum kannte 
Gedankensiinden recht wohl. Das dgyptische Totenbuch enthalt den Satz: 
Mein Herz war nicht frevelhaft?4.. Im Alten Testament aber ist die Gedanken- 
siinde an vielen Stellen verboten; vgl. Gn 8, 21: das Gebilde (Dichten und Be- 
gehren) des menschlichen Herzens ist bése von Jugend auf (vgl. sin 4,7) und 
1 Sm 16, 7: Jahve sieht auf das Herz. 

g) Vorallem das zehnte Geb ot wird von folgendem Einwand pawn 
Der Dekalog tragt nicht die Kennzeichen der Beduinenwelt an sich, sondern 
die des Kulturlebens: er spricht von Sklaven und Sklavinnen, von Hausvieh 
(Rindern und Eseln), das arbeitet, von Fremden in deinen Toren (Ortschaften, 
Staddten), von Kulturland, Feld und Feldarbeit und endlich von Hausern. 

Wenn wir alles ausscheiden, was wahrscheinlich einer spatern Zeit angehort 
(vgl. obenTextiiberlieferung), so bleibt wohl nur Haus als Ansto8 tibrig. Manche, 
die den Dekalog als mosaisch ansehen, geben nun dem zehnten Gebot die Form: 
du sollst nicht begehren das Haus (= das Hauswesen) deines Nachsten und lassen 
alles andere (Weib, Knecht, Magd usw.) als konkrete Zusammenstellung dessen, 
was zum Hauswesen gehort, spater hinzugefiigt sein. Weil aber die Gleichsetzung 
von Haus und Hauswesen zweifelhaft ist, so faBt z. B. E. Konig’® Haus in seiner 
gewohnlichen Bedeutung und sagt zu seiner Verteidigung, daB das am Sinai 
promulgierte Grundgesetz wesentlich fiir die Israeliten der Zukunft, also fiir 
das ins VerheiBungsland wandernde Volk, bestimmt war, und daB deshalb bei 
ihm auch der Besitz von Hausern vorausgesetzt werden konnte. Zwar bezeichnet 
Nowak’® diese Erklarung als iiberaus kiinstlich, aber es ist nicht zu iibersehen, 
daB schon die Patriarchen im Lande Kanaan Hauser bewohnten (Gn 33, 17) 
und auch die Israeliten in Agypten Hauser besaBen (Ex 12, 22). H. Schmidt? 
will dem Einwand dadurch entgehen, daB er dem (neunten und) zehnten Gebot 
diese Fassung als urspriinglich zuschreibt: Du sollst nichts begehren von allem, 
was deinem Nachsten gehort. Es scheidet also ,,du sollst nicht begehren das Weib 
deines Nachsten“ aus. Das scheint mir deshalb unmOglich zu sein, weil das Ver- 
bum ,,du sollst nicht begehren“ in allen Textzeugen zweimal steht, und weil die 
Voransetzung des Weibes im Papyrus Nash, in LXX (Ex 20 und Dt 5) und im 
masorethischen Text (Dt 5) zu charakteristisch ist, als daB trotzdem Weib ohne 
textkritische Griinde einfach beseitigt werden kénnte. Wenn aber H. Schmidt 
von den andern auf das Haus folgenden Objekten nur das eine: ,,alles, was deinem 
Nachsten gehdrt,“ als urspriinglich annimmt, so ist zu sagen, daB gerade dieses 
am meisten formelhaft klingt, so da8 Haus ihm unzweifelhaft vorzuziehen ist. 


3 Schanz, Matthduskommentar (Freiburg i. Br. 1879), 190. 
74 GreBmann, Altoriental. Texte usw., 188. 

75 Neue kirchl. Zeitschr. 1906, 574. 

% A. a. O., 388. 7 A. a. O., 92. 
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Anhang. Die Zahlung der zehn Gebote ist bei Juden unc Christen und 
unter diesen verschieden. Der Jude Philo, die griechisch-katholische und refor- 
mierte Kirche haben als zweites Gebot: Du sollst dir kein geschnitztes Bild 
machen, und als zehntes das Doppelverbot des Begehrens. Im talmudisch- 
rabbinischen Judentum gilt als zweites Gebot: Du sollst nicht andere Gétter 
neben mir haben und du sollst dir kein Bild machen, als erstes: Ich, Jahve, bin 
dein Gott. Die katholische und lutherische Kirche haben als zweites Gebot den 
Mi&brauch des Namens Gottes und zahlen das Doppelverbot des Begehrens als 
neuntes und zehntes, und zwar mit dem Unterschied, daf die lutherische Kirche 
die Reihenfolge von Ex 20, 17 einhalt, wahrend die katholische der von Dt 5, 18 
folgt’s. 


ih te ae ee aa aT Tse) es] 


78 Vgl. E. Konig, Theologie usw., 271 ff. 
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Bin Bild des religidsen und sittlidhen Lebens 


in der altspanischhen Kirche. 
Von Stadtpfarrer Dr.D. Stiefenhofer in Dinkelsbihlt. 


ie ersten Anfange des Christentums in Spanien sind in geheimnisvolles 

Dunkel gehiillt. Wohl soll angesichts der Forschungsergebnisse, die eine 
tiefgriindige Untersuchung? der vielerérterten Stelle im ersten Korintherbriefe 
des rémischen Klemens 5, 7 zutage gefordert, an der Tatsache einer Missions- 
reise des heiligen Paulus nach Spanien, die auch das muratorische Fragment 
(Zeile 38) erwahnt, nicht mehr geriittelt werden. Allein Zeit, Umfang und Er- 
folg dieser Missionstatigkeit des Weltapostels sind unserer Kenntnis entriickt. 
Irendus® spricht von den Kirchen in Spanien, die nicht anders glauben und 
iiberliefern als die in Germanien. Tertullian? weiB zu berichten, da8 an allen 
Grenzmarken Spaniens der Name Christi regiert. 

In das Licht der Geschichte, freilich in kein giinstiges, tritt fiir uns die spa- 
nische Kirche mit dem 67. Briefe Cyprians von Karthago, dem Antwortschreiben 
an die spanischen Bischédfe, die sich in Sachen ihrer gefallenen Amtsgenossen 
Basilides und Martialis an die afrikanische Synode gewandt*. Diese beiden 
Bischofe haben sich in der decischen Verfolgung Opferscheine (libelli) aus- 
stellen lassen, sich also durch G6tzendienst befleckt®. Basilides hat iiberdies 
nach eigenem Gestandnis Gott gelastert. Von Gewissensbissen gequdlt, hat er 
freiwillig den Episkopat niedergelegt. Er verrichtet KirchenbuBe, fleht Gott 
um Gnade und Erbarmen an und wiirde sich herzlich Gliick wiinschen, wenn 
er wenigstens die Zulassung zur Laienkommunion erhielte®. Martialis, hat, ab- 
gesehen von der Makel des Libells, in einem heidnischen Kollegium lange Zeit 
an den schandlichen und schmutzigen Mahlzeiten der Heiden teilgenommen, 
er hat seine Sdhne in dieser Genossenschaft auf heidnischen Grabstatten bei- 


1 Nachfolgende Abhandlung ist die Neubearbeitung eines Vortrags, den Herr Dr. Anton 
Luibvle (Dillingen) im Jahre 1907 auf Anregung von Geh.-Rat Prof. Dr. Alois Knépjfler (+ 1921) 
im kirchenhistorischen Seminar der Universitat in Miinchen gehalten hat. Fir giitige Uber- 
lassung desselben sei ihm auch an dieser Stelle herzlich gedankt. 

2 E. Dubowy, Klemens von Rom iiber die Reise Pauli nach Spanien. Historisch-kritische 
Untersuchung zu Klemens von Rom: 1 Kor 5, 7 (Freiburg i. Br. 1914), 1—108 (Biblische 
Studien 19, 3). 

3 Adv. haer. I, 10. 

3a Adv. Jud. 7. 

4 Ausfiihrlich handelt tiber diesen Brief Gams, Die Kirchengeschichte von Spanien, I 
(Regensburg 1862), 236—264. Siehe auch Leclercq, L’Espagne chrétienne, Paris 1906, 50 ff. — 
Harnack, Mission und Ausbreitung des Christentums in den ersten drei Jahrhunderten, II 
(Leipzig? 1906), 256 f. 

® Cypr., Ep. LXVII 1. 6 ed. G. Hartel. Corp. script. eccles. lat. III 2 (Vindob. 1871), 735, 
15 f.; 740, 12 f. 

8 1. c. 6, 740, 13 ff. 
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setzen und unter Heiden begraben lassen, er hat vor dem Statthalter Duce- 
narius 6ffentlich eingestanden, daB er Gétzendienst getrieben und Christus 
verleugnet habe. Und noch viele andere schwere Vergehen haben Basilides und 
Martialis auf dem Gewissen’. Trotzdem stehen sogar einige Bischéfe auf ihrer 
Seite; keck halten sie mit ihnen Gemeinschaft®. Uberhaupt sind in den letzten 
Zeiten bei einigen Glaube und Gottesfurcht schwach und wankend geworden, 
und die friedliche Eintracht ist nicht mehr®. 

Als christliche Gemeinden werden im genannten Briefe ausdriicklich Léon, 
Astorga, Merida’ und Saragossa! genannt. Aus den spanischen Martyrer- 
legenden lassen sich sodann Christengemeinden mit Sicherheit in Tarragona, 
Sevilla, Cordova, Calahorra, Complutum und mit Wahrscheinlichkeit in Italica, 
Barcelona und Gerunda nachweisen?2. 

Diese diirftigen historischen Nachrichten iiber die Kirche Spaniens in vor- 
konstantinischer Zeit erfahren reiche Erganzung durch die Akten der Synode 
von Elvira's (Illiberis-Granada) am 15. Mai etwa 300. Mit Ausnahme von Maure- 
tania Tingitana sind aus allen Provinzen des Festlandes, aus Galicia, aus der 
Tarraconensis, aus Lusitania, aus der Carthaginiensis und der Baetica, Vertreter 
von christlichen Gemeinden auf dem Konzil zugegen. Neunzehn Bischéfe — 
einige von ihnen haben einen Presbyter mitgebracht — und achtzehn Presbyter 
reprdsentieren dreiundzwanzig batische und vierzehn andere Gemeinden™. 
Schwere Hirtensorgen haben sie nach dem batischen Elvira zu ernster Beratung 
zusammengerufen. Bedenkliche Verweltlichung greift im kirchlichen Leben 
Spaniens um sich, christliches Wesen will sich mit heidnischem verschmelzen, 
Zucht und Sitte zeigen vielfach gefahrlichen Tiefstand, die spanische Kirche 
droht einer Krisis entgegenzugehen. Um dieser vorzubeugen, um das gesamte 
christliche Leben zu regeln und zu heben, verkiinden die Bischéfe zu Elvira 


71. c. 740, 18—741, 2. 8 |. c. 9, 742, 20 ff. 
PACT) TAL Vt. 10 }, c. inscript., 735, 10 f. 
11}, c. 6, 740, 10f. 12 Harnack, a.a.O., 257. 


13 Betreffs der Abhaltungszeit der Synode schwanken die Ansichten der Gelehrten 
zwischen 300 und 324. Siehe dariiber Gams, Die Kirchengeschichte von Spanien, 2, 1 (Regens- 
burg 1864), 4—8. Er selbst entscheidet sich fiir das Jahr 306 (8). H efele, Konziliengeschichte I 
(Freiburg i. Br.? 1873), 149—154. Er ist geneigt, die Synode in den Herbst des Jahres 305 
oder ins Jahr 306 zu verlegen (154). Dale, The Synod of Elvira, London 1882, 12—45, tritt 
fiir den Anfang des Jahres 306 ein (44). Duchesne, Le concil d’Elvire et les flamins chrétiens 
in Mélanges Renier, Paris 1887, 159—162, macht es sehr wahrscheinlich, daB das Konzil 
um das Jahr 300 stattgefunden hat. Die gleiche Ansicht vertreten bereits Pseudo-Dexter, 
Gonzalez Tellez, Mendoza, Florez, Tillemont (Gams, a. a. O., 5). Nach der neuesten Unter- 
suchung von Hugo Koch, Die Zeit des Konzils von Elvira, Zeitschrift fiir die neutest. Wiss. 
und die Kunde des Urchristentums, herausgeg. v. Erw. Preuschen, 17 (1916), 61—67, ist der 
fritheste Termin 306, der spdteste 312. Er schlieBt: ,,Der Termin diirfte dem Jahre 306 naher 
liegen als dem Jahre 312.“ 

14 Gams, a. a. O., 10 ff. Hefele, a.a.O., 148f. Duchesne, a.a.O., 162f. Dale, a.a. O., 
49 ff. Leclerq, a. a. O., 59f. Harnack, a. a. O., 258 f., 259°. 
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81 Kanones?4, die ein kirchliches Gesetzbuch bilden und als scharfe Waffe zum 
Kampfe gegen den Verfall jedem einzelnen Bischof in die Hand gegeben werden. 
Sie gewahren uns einen interessanten Einblick in das kirchlich-religiése und sitt- 
liche Leben der spanischen Christen in der Zeit unmittelbar vor dem Ausbruch 
der diokletianischen Verfolgung. Im folgenden soll der Versuch gemacht werden, 
auf Grund der Kanones dieses Leben nach seiner positiven und negativen Seite 
darzustellen. 
I. 


Um zu verhiiten, da8 unlautere und unwiirdige Elemente sich in die Kirche 
eindrangen, gilt es, Beweggriinde und Vorleben derer zu priifen, die in das 
Katechumenat eintreten wollen. Voraussetzung zur Aufnahme in dasselbe ist 
im allgemeinen ein guter Wandel?*. Selbst der Heide, der in Krankheit und Ge- 
fahr wiinscht, Katechumene zu werden, muB ,,ein einigermaBen ehrbares Leben“ 
gefithrt haben?”. Eine Heidin, die einstmals Buhlerin gewesen, die ihr argerliches 
Leben aber aufgegeben und geheiratet hat, darf unverziiglich aufgenommen 
werden!8, Wer jedoch einen Beruf hat, der sich seinem Wesen nach mit dem 
Christentum nicht vertragt, der mu8, will er Katechumene werden, ihn ver- 
lassen. Deshalb haben alle, die dem heidnischen Kulte dienen und bei 6ffent- 
lichen Spielen und Lustbarkeiten mitwirken, Wagenlenker und Schauspieler, 
vor der Aufnahme ins Katechumenat ihren Kiinsten zu entsagen™, da mit diesen 
Unzucht, Tétung oder wenigstens Lebensgefahr aufs engste verbunden sind. 
Die noch ungetaufte Frau, die, von ihrem Manne, einem Katechumenen, wider- 
rechtlich verstoBen, einen anderen heiratet, sowie der noch ungetaufte Mann, 
der, vonseiner Frau, einer Katechumenin, grundlos verlassen, eine andere nimmt, 
kénnen zum Taufbad zugelassen werden”. 


16 Ausgaben der Kanones: Hardouin, Conc. coll. I (Paris 1715), 247—258. Mansi, 
Sacr. Conc. nov. et ampl. coll. I] (Florenz.1759), 5—19. Routh, Reliquiae sacrae, IV (Oxonii? 
1846), 255—274. (Gonzalez), Coll. Can. Eccl. Hisp. ... ed. a publ. Matritensi Bibliotheca. 
Madrid 1808, 282—294. Bruns, Can. apost. et concil. I1 (1839), 1 sqq. Hefele,a. a. O., 155—192. 
Lauchert, Die Kanones der wichtigsten altkirchlichen Concilien nebst den apostolischen Ka- 
nones (Freiburg i. Br. u. Leipzig 1896), 13—26. 

Literatur tiber die Synode von Elvira: Gabr. Albaspinaei (Aubespine), Episcopi Aureli- 
anensis, notae in canones concilii Eliberini. Mansi 1. c. If 33—55. Ferd. de Mendoza, De con- 
firmando concilio Illiberitano (1593). Mansi 1. c. Il 57—396. Herbst, Die Synode von Elvira. 
Theol. Quartalschr. 1821, 3—44. Binterim, Uber die Synode zu Elvira. Der Katholik I, 1821, 
417—444. Gams, a. a. O., 1—136. Nolte, Zur neuesten Bearbeitung der Synode von Elvira. 
Theol. Quartalschr. 1865, 308—314. Ergainzende Bemerkungen. Quartalschr. 1867, 55. 
Hefele, a. a. O., 148—192. Dale, a. a. O., 1—341. Wetzer u. Welte’s Kirchenlexikon IV (Frei- 
burg i. Br.? 1886), 428—-431, Art. Elvira (Gams). Realenz. f. prot. Theol. u. Kirche V (Leipzig 
1898), 325—329, Art. Elvira (Edgar Hennecke). Harnack, a. a. O., 257—261. Leclercq, a. a. O., 
59—77. Kirchl. Handlexikon von M. Buchberger, I (Miinchen 1907), 1281, Art. Elvira 
(K. Bihlmeyer). 

16 ¢, 42. — 17 ¢, 39. — 18 ¢. 44. — 1 ©. 62. 

70 c. 10. Hefele, a.a.O., 160. Dale, a.a.O., 159 f., 165 ff. 
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Nach solcher Vorpriifung erfolgt die Aufnahme ins Katechumenat durch 
die Handauflegung des Bischofs?!. Dadurch wird der Kandidat zum christianus®, 
er tritt in ein festes Verhaltnis zur Kirche, in ein Verhaltnis der Erziehung und 
sittlich-dogmatischen Belehrung. Zwei Jahre dauert in der Regel die Vor- 
bereitungszeit auf den Empfang der Taufgnade?*, Ist aber der vorausgehende 
Leumund nicht entsprechend, oder ist wahrend des Katechumenats ein sitt- 
licher Versto8 vorgekommen, dann wird der Termin verlangert. So umfaBt 
das Katechumenat fiir die Flamines drei Jahre, natiirlich haben sie sich wahrend 
dieser Priifungszeit von den heidnischen Opfern fernzuhalten?4. Bei einer 
Katechumenin, die einen Mann heiratet, der seine Frau unschuldig verstoBen: 
hat®5, oder bei einem Katechumenen, der ein Delator ist und einen anderen in 
einer nicht allzu wichtigen Sache den Behérden denunziert hat?*, wird die Taufe 
auf weitere fiinf Jahre verschoben. Besessene, die Katechumenen sind, diirfen 
erst am Ende ihres Lebens getauft werden??. Das gleiche gilt von einer Kate- 
chumenin, die durch Ehebruch empfangen und die Leibesfrucht getétet hat?®. 
Eine Abkiirzung der vorgeschriebenen Probezeit tritt nur in Notfallen, bei 
Krankheit?® und Lebensgefahr® ein. 

Eifrig sollen die Katechumenen zum Gottesdienste kommen. Listen beziig- 
lich des Kirchenbesuches scheinen nicht mehr gefiihrt zu werden**. Hat ein 
Katechumene die meiste Zeit die Kirche vernachlassigt, andert er jedoch seine 
Gesinnung und will sich taufen lassen, so soll ihm, falls die Kleriker der betreffen- 
den Kirche ihn kennen und wissen, da8 er ein ,,Christ“ (im weiteren Sinne) 
ist, d. h. an Christus glaubt, oder falls einige Glaubige, d. i. Getaufte, dies be- 
zeugen kénnen, die Taufe nicht verweigert werden, da er, wie es scheint, den 
alten Menschen verlassen hat®?, 

Ordentlicher Spender der Tauje ist der Bischof oder Priester, auBerordent- 
licher der Diakon, der eine Gemeinde ohne Bischof und Presbyter leitet*. Ebenso 
darf ein mannlicher Laie, der nach der Taufe keine Kapitalsiinde begangen und 
nicht in zweiter Ehe lebt, einen tédlich erkrankten Katechumenen taufen, 
falls man nur zu Schiff einen Geistlichen erreichen kann oder sich tiberhaupt 
keine Kirche in unmittelbarer Nahe befindet®4. Auch diese Nottaufe geniigt 
zur Seligkeit. Wer sie empfangt, wird gerechtfertigt in der Kraft des Glaubens, 
den er bei der Taufe bekannt hat®®, Bleibt er jedoch am Leben, so soll der Taufer 
ihn zum Bischof fiihren, da8 dieser ihn durch Segnung und Handauflegung 
vollende®¢, d. h. ihm die Firmung erteile. Diese wird sonst im unmittelbaren 
Anschlu8 an die Taufe vom Bischof?’ gespendet. Sie gilt nicht als heilsnot- 
wendig?8, 


21 ¢, 39. Hefele,a.a.O., 172f. Dale, a.a.O., 87f., 112f. — 22 Ebd. 

23 6, 42, — 46.4. — 2% coil. — 2% 6. 73. — 27 6.37. — 3 c. 68. — 7% c IL. 42. 
Se 3ts =e ae. AD. 

32 Ebd. Hefele, a.a.O., 175f. Dale, a.a.O., 298. ° 

33 ¢, 77, — 34 ¢, 38. — 35 ¢. 77. — %8 ¢. 38. 77. — 37 Ebd. — °8 Vgl. c..77. 
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Durch die Taufe wird der Mensch zum fidelis, zum Christglaubigen, zum 

christlichen Vollbiirger. Diesen Charakter behdlt er, auch wenn er Haretiker 
wird?9, 
Uber Zeit, Ort und Zeremonien der Taufe ist in den Kanones nichts nieder- 
gelegt. Nur auf ein paar im Zusammenhang mit der Taufe stehende Gebrauche 
kommt das Konzil zu sprechen. Es verbietet den Priestern oder Klerikern, die 
FiBe der Neugetauften zu waschen*®. 

Diese Fu8waschung der Neophyten ist auch fiir die mailandische und gallische 
Kirche und fiir Ravenna bezeugt*!. Sie geschah vor oder nach Anziehen des 
weiBen Taufkleides vielfach unter einer bestimmten Formel*2. Sie war ein lokaler 
Brauch, der zuerst in den Kirchen des mittleren Galliens oder Oberitaliens auf- 
tauchte. Die romische Kirche beobachtete sie nicht, als Grund vermutet Am- 
brosius4? die groBe Zahl der Tauflinge. Was die Vater von Elvira zum Verbote 
dieser FuBwaschung veranla8&t, wissen wir nicht. Gams‘4 meint, das Streben 
nach Gleichformigkeit mit der rémischen Kirche“, vielleicht auch die Be- 
fiirchtung, es kénnte diese FuSwaschung der Neophyten als ein wesentlicher 
Bestandteil des Taufsakramentes betrachtet werden*>. 

Noch eine andere, mit der Taufe zusammenhangende, bis jetzt in Spanien 
iibliche Sitte verpént das Konzil. Von nun an sollen die Tauflinge kein Geld 
mehr in die concha (Nische, Opferstock*® oder Taufschale*’) legen, damit es 
nicht den Anschein gewinne, als ob der Bischof (sacerdos) ng was er umsonst 
empfangen, um Geldlohn austeile4®. 

Besiegelt wird die Aufnahme und Eingliederung in den Verband des mysti- 
schen Leibes Christi im Herrenmahl, in der Communio. Sie ist das Zeichen und 
Siegel der ZugehGrigkeit zur Gemeinschaft der Glaubigen. Der Unwiirdige wird 
von ihr und damit von der Kirche auf bestimmte Zeit, bis zum Tode oder fiir 


39¢. 51 — © ¢, 48. 

41 Duchesne, Origines du culte chrétien, Paris 1889, 314. Kirchl. Handlexik. von M. Buch- 
berger, I (Miinchen 1907), 1568, Art. FuBwaschung. 

22 Nach dem Missale Gothicum (Muratori, Liturgia Romana vetus, Venetiis 1748, 592) 
lautet sie: Ego tibi lavo pedes, sicut dominus noster Jesus Christus fecit discipulis suis: tu 
facias hospitibus et peregrinis, ut habeas vitam aeternam. Das Missale Gallicanum vetus 
(Muratori |. c. 742) hat die Formel: Dominus et salvator noster Jesus Christus apostolis 
suis pedes lavit: ego tibi pedes lavo, ut et tu facias hospitibus et peregrinis, qui ad te venerint. 
Hoc si feceris, habebis vitam aeternam in saecula saeculorum. Amen. Im Sacramentarium 
Gallicanum (Muratori |. c, 852) heiBt die Formel: Ego tibi lavo pedes, sicut dominus noster 
Jesus Christus fecit discipulis suis, ita tu facias hospitibus et peregrinis. Dominus noster 
Jesus Christus de linteo, quo erat praecinctus, tersit pedes discipulorum suorum, et ego facio 
tibi: tu facias peregrinis, hospitibus et pauperibus. Das Missale Gothicum hat die FuB- 
waschung v or, das Sacramentarium Gallicanum nach dem Anziehen des weiBen Kleides. 
Das Missale Galficlaum erwahnt das Anlegen des Taufkleides Bick 

43 De sacrament. 3, 5. 

4 A.a.O., 2, 1, 107. — * Cf. Aug., Ep. 55 c. 18. Migne P. L. XXXII, 220. 

46 Gams, x z 0, 106 f. — 4 Hefele, a.a.O., 177. — 4 ¢. 48. 
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‘immer ausgeschlossen. Vorenthaltung der Kommunion auf dem Todbett, 
Verweigerung der Wegzehrung, ist die schwerste Strafe, die das Konzil ver- 
hangen kann. Empfehlungsbriefe (literae communicatoriae**) dienen den fremden 
und reisenden Christen als Legitimation. Sie allein erméglichen in fremden Kir- 
chen den Zutritt zum Tische des Herrn. Uberall, besonders aber am ersten, 
d. i, dem altesten5° Bischofssitze, sollen die Kleriker die Uberbringer von Emp- 
fehlungsbriefen in strenges Verhér nehmen, um herauszufinden, ob diese Schrei- 
ben nicht etwa gefalscht, auf einen fremden Namen ausgestellt, erschlichen, 
gestohlen oder dergleichen waren®!, Es sind den Konzilsvatern offenbar Falle 
von unrechtmaBiger Aneignung und unbefugter Fiihrung solcher Empfehlungs- 
briefe bekannt. 

Alle Sonntage soll die Gemeinde beim Gottesdienst erscheinen. Strenge Pflicht 
fiir jeden, der in der Stadt wohnt, ist es, wenigstens jeden dritten Sonntag 
daran teilzunehmen®. Den Mittelpunkt der gottesdienstlichen Feier bildet 
das eucharistische Opfer. Bei demselben brennen Kerzen®*. Die Glaubigen 
bringen Opfergaben. Ihre Namen werden in die Verzeichnisse (Diptychen) 
der Opfernden eingetragen und am Altare verlesen®4. Von denen, die nicht 
kommunizieren, d. i. den Katechumenen und Bii®ern, ebenso von den Be- 
sessenen, die, falls sie getauft sind, erst am Ende ihres Lebens die Kommunion 
erhalten®5, darf der Bischof keine Opfergaben annehmen®*. Die Energumenen 
sind iiberhaupt von der aktiven Teilnahme am Gottesdienste ausgeschlossen. 
Sie diirfen keine Kirchendienste verrichten’’, das Anziinden von Kerzen beim 
Gottesdienste ist ihnen zu verbieten®. 

Betreffs der Kirchenfeste erfahren wir, daB das Pfingstfest in seiner Stellung 
und Existenz bedroht ist. In einigen Teilen Spaniens ist die Unsitte eingerissen, 
nicht den fiinfzigsten, sondern bloB den vierzigsten Tag nach Ostern zu feiern, 
also nur die Himmelfahrt Christi, nicht aber die Sendung des Geistes festlich 
zu begehen®*. Weil das Konzil diese gegen die Autoritat der Schriften verstoBende 
Unterlassung der Pfingstfeier als ,,neue Haresie‘‘ bezeichnet, vermutet Herbst® 
eine ketzerische, und zwar montanistische Partei an der Arbeit, die das christ- 
liche Pfingstfest verdrangen wolle, da ja erst mit Montanus der Paraklet zur 
Erde gekommen sei. Diesen ihren Widerspruch gegen die Idee des christlichen 
Pfingstfestes bringe sie am besten dadurch zum Ausdruck, da sie nach dem 
vierzigsten Tage nach Ostern das Fasten beginne, wahrend die Christen auch 
die folgenden zehn Tage in Freude feiern. Aber auch bei christlichen Aszeten 
begegnet uns die Anschauung, es diirfe die Freudenzeit nach Ostern, in der man 
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nicht fastete und nicht kniend, sondern stehend betete®!, nicht langer als vierzig 
Tage wahren, da der Auferstandene seinen Jiingern nur vierzig Tage hindurch 
erschienen sei, und die darauffolgenden zehn Tage unterschieden sich hinsicht- 
lich des Fastens und der Gebetsweise nicht von den gewohnlichen Tagen*. 
Diese irrige Auffassung hat, wie es scheint, in manchen Gegenden Spaniens An- 
klang gefunden und das Pfingstfest auBer Geltung gesetzt. Kellner®? diirfte auf 
richtiger Spur sein, wenn er glaubt, daS der 43. Kanon von Elvira, der die Feier 
des Pfingstfestes energisch einscharft, gegen besagte Sonderansicht gerichtet ist. 

Zum kirchlichen Leben gehGrt seit den altesten Zeiten auch das Fasten. Die 
spanische Kirche geht in diesem Punkte tiber das gewdhnliche Mai hinaus. 
Alle Samstage des Jahres sollen die superpositiones ieiunii gehalten werden, 
d.h. das Freitagsfasten soll bis zur neunten Stunde des Samstags fortgesetzt 
werden. Nur im Juli und August darf dieses verscharfte Fasten unterbleiben, 
und zwar ,,propter quorundam infirmitatem‘“®, wegen der UnpaBlichkeit, der 
Krankheit mancher, die ihren Grund offenbar in der in diesen Monaten herr- 
schenden Hitze hat und sich in Fiebern 4uBert. 

Die liturgischen, in der Eucharistie gipfelnden Versammlungen sind zu unserer 
Zeit bereits fest und dauernd an eigene Kultraéume, ecclesiae, ,,Kirchen“, ge- 
bunden. Man hat in Spanien angefangen, sie mit Bildern zu schmiicken. 
Doch damit sind die Bischéfe von Elvira nicht einverstanden, sie treten ganz 
entschieden dagegen auf und verkiinden im 36. Kanon: Placuit picturas in eccle- 
Sia esse non debere, ne quod colitur et adoratur, in parietibus depingatur. Es 
sollen keine Bilder in der Kirche sein, damit das, was verehrt und angebetet wird, 
nicht an die Wande gemalt werde. Der Sinn dieses vielumstrittenen Kanons 
ist doch der: Es diirfen keine Bilder in der Kirche sein, da das, was Gegenstand 
der Verehrung und Anbetung ist, in erster Linie die Person Christi, nicht auf 
die Wande gemalt werden soll. Das und nichts anderes ist der Inhalt. 

Es liegt nicht im Rahmen unserer Abhandlung und ist auch nicht notwendig, 
die mannigfachen Deutungen® dieses Kanons alle aufzufiihren. Fast alle katho- 
lischen Erklarer sind der Ansicht, die Synode verbiete hier die Bilder nicht 
schlechthin, sondern nur unter bestimmten Voraussetzungen. Gegenwartig 
ist die von Buonarotti vertretene, von de Rossi® eingehender begriindete, von 
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Hefele®s, Kraus®® und anderen adoptierte Auffassung so ziemlich zur nerrschenden 
geworden. Sie besagt: Die Synode verbiete nur die Bilder inden oberirdi- 
schen Kultlokalen, worunter die ,,iiber den Grabanlagen stehenden Memoriae 
oder Basilicae cimiteriales oder die innerhalb der Stadte in den Hausern angeleg- 
ten Kultstatten‘‘?° zu verstehen seien, da diese Gemalde hier der Gefahr der Ent- 
weihung und Verspottung und Zerstérung durch die Heiden ausgesetzt und den 
Christenverfolgern zur Entdeckung der als christliche Versammlungsorte ge- 
brauchten Raumlichkeiten dienlich und behilflich gewesen seien. 

Wir vermégen uns dieser Ansicht nicht anzuschlieBen, sondern sind wegen 
der ganz allgemeinen Fassung des Kanons mit Funk?! der Meinung, daB die 
Synode die Anbringung religiéser Bilder in allen Kirchen, mégen sie iiber oder 
unter der Erde sein, itberhaupt deren Anfertigung verbiete. Furcht vor heid- 
nischer Profanation klingt nirgends an, ware auch in unserer Zeit des Friedens 
und der Ruhe unbegriindet. Nicht angangig sodann ist es, die Worte in parietibus 
besonders zu betonen und zu pressen, wie die vielleicht Alteste??, auch von 
Bellarmin?? vertretene Auslegung will, die in unserem Kanon nur Wand - 
gemalde, nicht aber Tafelbilder verboten sieht, und wie die jiingste Erklarung 
von Knopfler’ versucht, die in diesem in parietibus , eine gewisse Einschrankung“ 
erblickt, wodurch ,,offensichtlich nur eine gewisse Kategorie von Bildern verboten 
werden soll, namlich die an den Wanden gottesdienstlicher Lokale angebrach- 
ten“. Dieses in parietibus ist ohne weiteres durch das vorausgehende ecclesia 
gegeben. Wohin anders als an die Wande hatte man denn die Bilder in den 
Kirchen Spaniens malen sollen? Kndépflers’® weiterer Einwand, die Synode 
verbiete nur Gemalde, nicht aber Skulpturen, kénnte nur dann ins Gewicht 
fallen, wenn sich zur Zeit unseres Konzils Skulpturen in denspanischen 
Kirchen tatsachlich nachweisen lieBen. Nein, die ganz allgemein gehaltene 
Begriindung ne quod ... drangt den Gedanken auf, daB der Grund zur Aufstellung 
unseres Kanons in dem prinzipiellen Standpunkt der spanischen Bischdfe zur 
Bilderfrage zu suchen ist; sie erblicken offenbar in der Bilderverehrung an sich 
etwas AnstéBiges und Unstatthaftes’®. 

Wie kommen aber die Vater von Elvira zu einer solchen Auffassung? Ver- 
schiedene Faktoren mégen zusammengewirkt haben: die Bilderverbote des Alten 
Testamentes’’, die Riicksichtnahme auf die Heiden, denen die Bilderverehrung 
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Anla8 werden konnte, zu glauben, das Christentum sei eine Neuauflage von 
Kreaturvergétterung, das Bestreben, die neubekehrten Heiden vor der Ver- 
suchung zum Riickfall ins Heidentum zu bewahren, die Befiirchtung, es werde 
das Geistige ins Sinnliche herabgezogen, dazu vielleicht auch Umstande und 
Eigentiimlichkeiten lokaler Natur. Diese Stellungnahme der spanischen Bischéfe 
zur Bilderfrage darf um so weniger auffallen, als ja auch in spaterer Zeit noch 
gewichtige Stimmen: Eusebius von Cdsarea’*, Epiphanius”®, gegen die Bilder 
sich vernehmen lassen, und die Synode ja auch in anderen Punkten und Fragen 
rigorose, den iibrigen Kirchen fremde Grundsdtze und Anschauungen vertritt. 

Nichts jedoch beweist unser Kanon fiir den angeblichen Kunstha8 der alten 
Christen. Er verbietet nicht die Kunst iiberhaupt, sondern nur die Anfertigung 
religiéser Bilder. Zudem spiegelt er nur die Auffassung der spanischen 
Kirche wider. Anderwarts, z. B. in Rom, huldigte man in diesem Punkte bereits 
einer fortschrittlicheren, weitherzigeren Ansicht. 

Ein Kult, der zu tiefst in der Menschennatur wurzelt und darum bei allen 
Volkern ohne Unterschied der Religion und Kultur sich findet, ist der Toten- 
kult. Die Kanones 34 und 35 lassen auf eine reiche Entwicklung desselben im 
christlichen Spanien schlieBen. Er ist allerdings noch nicht frei von heidnischen 
Vorstellungen und antiken Elementen. Kein Wunder. Denn erfahrungsgemai 
erweist sich gerade auf dem Gebiete-des Totenkults die Uberlieferung als 4uferst 
zah, besonders in der Auffassung und Bestimmung des Verh4ltnisses der Lebenden 
zu den Verstorbenen biirgern sich neue Gedanken nur sehr langsam ein®®. 

Einer der altesten, weitverbreitetsten und zugleich wichtigsten Bestandteile 
des antiken Totenkults aber ist der Glaube, ,,daB die Seelen der Verstorbenen 
als Wesen einer héhern Natur fortfahren, in der Nahe ihrer leiblichen Uberreste 
in und auf der Erde wenigstens eine Zeitlang sich aufzuhalten, Anspruch habend 
auf die Fiirsorge und Pflege der Uberlebenden und derselben bediirftig®*“*. 
Dem EinfluB dieser Gedanken der heidnischen Umgebung zu widerstehen, waren 
die altesten Christen um so weniger imstande, als gerade die christliche Lehre 
von der Auferstehung des Fleisches und der mystischen Verbindung der Glau- 
bigen untereinander im Diesseits und Jenseits der Totenpflege in weitem MaBe 
entgegenkam. 

Auch die Vater von Elvira und noch mehr natiirlich die christlichen Laien 
sind des Glaubens, da8 sich die Seelen der abgeschiedenen Christen an dem Orte, 
wo der Leichnam bestattet worden ist, aufhalten, und es will scheinen, als ob 
sie deren Gegenwart sinnlich aufgefaft, den Gedanken von der Gemeinschaft 
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bei den Heiden beliebte, auch bei den Christen Spaniens iibliche Siite, am Tage 
Kerzen auf dem Friedhof an den Statten der Toten und besonders der Mar- 
tyrers anzuziinden und das mit der merkwiirdigen Begriindung: ,,Inquietandi 
enim sanctorum spiritus non sunt‘, denn die Geister der Heiligen, d. i. der 
Glaubigen, diirfen nicht beunruhigt werden’®, Welch groBes Gewicht sie auf 
die Beobachtung dieses Verbotes legen, zeigt die schwere Strafe, womit sie die 
Zuwiderhandelnden belegen: sie werden aus der Kirchengemeinschaft ausge- 
schlossen. Weiter héren wir, daB Glaubige die ganze Nacht auf dem Friedhof 
an den Grabern der Verstorbenen, besonders der Martyrer, zubringen. Das wird 
den Frauen verboten, und zwar deshalb, weil es bis jetzt oft vorgekommen 
ist, daB Frauen diese Nachtwachen zu heimlichen Verbrechen, zu lasterhaften, 
unziichtigen Handlungen benutzt, wahrend sie vorgegeben haben, sie wollten 
beten*4, Man ist versucht, hier an einen Einflu8 und eine Nachwirkung heid- 
nischer Orgien und Mysterien zu denken. Auffallen muB es, da& das Konzil 
iiber solche Frauenspersonen keine Strafe verhangt. Den Vatern von Elvira 
wegen dieser ihrer Anschauung iiber das Verhaltnis der Lebenden zu den Toten 
einen Vorwurf zu machen, ware héchst ungereimt. Ein jeder Mensch ist eben 
an die Denk- und Vorstellungsweise seiner Zeit und seiner Umgebung gebunden. 
Sich iiber dieselbe zu erheben, ist Sache von nur wenigen auserlesenen Geistern. 

Wir kommen zum Klerus. Die héchste geistliche Instanz ist der Bischof. 
Er besitzt bereits souverane, durch keinerlei Gemeinderechte mehr beschrankte 
Gewalt. Er hat die Fille der geistlichen, besonders der sakramentalen Amts- 
befugnisse und ist deren Quelle. Sein Sitz ist in der Stadt, wo ja das Christen- 
tum zuerst Wurzeln gefa8t. Von hier aus nimmt die Missionierung ihren Weg 
auch aufs Land. Sind die auf dem Lande gegriindeten christlichen Gemeinden 
von der Mutterkirche weit entfernt oder ziemlich gro8, so entsendet der Bischof 
zu ihrer Leitung aus dem Stadtklerus einen Presbyter oder Diakon®®. Wie in der 
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Zentralkirche, so hat der Bischof auch in diesen Landkirchen die volle Juris- 
diktion. Ihre Vorsteher sind dem Bischof in allem untergeordnet. 

Gefordert und gefestigt wird die Episkopalgewalt durch die einheitliche Ab- 
grenzung und Festlegung der bischoflichen Selbstherrlichkeit. Keinem Bischof 
ist es gestattet, in den Rechtsbereich eines anderen irgendwie einzugreifen. 
Der Bischof darf den in einer fremden Didzese Getauften nicht in den Klerus 
aufnehmen, da dessen Leben ihm vollig unbekannt ist8*. Er darf einen Bier, 
den ein anderer Bischof exkommuniziert hat, nicht rekonziliieren®’. 

Dazu kommt, daB der Bischof noch keinen Metropoliten iiber sich hat. Es 
wird allerdings eine prima cathedra episcopatus erwahnt. Sie hat ganz besonders 
die Pflicht, die literae communicatoriae auf ihre Zuverlassigkeit zu priifen®®. 
Mag sein, da8 wir hier einen Ansatz zur Entwicklung der spateren. Metropolitan- 
verfassung haben, die, wie es scheint, im vierten Jahrhundert zum AbschluB 
gelangt ist®*. Allein zu unserer Zeit scheinen in Spanien die Metropolitanrechte 
dem Inhaber des Altesten Bischofssitzes zuzukommen. So erklart es sich, daB. 
Felix, der Bischof des Bistums Acci (Guadix), das als das erste und 4lteste in 
Spanien gilt, auf dem Konzil zu Elvira den Vorsitz fiihrt und zuerst die Synodal- 
akten unterschreibt. 

Der Bischof ist auch die Seele und Quelle der sakramentalen Amtsgewalt. 
Er oder auch ein Priester spendet die Taufe, ein Diakon nur in au8erordentlichen 
Fallen®. Der Bischof vollendet die Neugetauften durch Segnung und Handauf- 
legung*, d. h. er spendet ihnen die Firmung. Ihm steht es zu, schwere Siinder 
aus der Kirche auszuschlieBen und buBfertige wieder aufzunehmen®. Priester 
oder Diakonen diirfen nur in Notfallen, z. B. bei Krankheit, und nur auf Befehl 
des Bischofs die Rekonziliation eines BiiBers vornehmen®*. Der Rangunterschied 
zwischen Diakonen und den hoheren Hierarchen offenbart sich auch darin, dai 
erstere bei einer feierlichen Publikation, wie bei der Verkiindigung der Kanones. 
auf dem Konzil, gleich dem Volke stehen, wahrend Bischéfe und Priester 
sitzen™. 

Dem Volke gegeniiber nimmt der Klerus eine bevorzugte und erhabene 
Stellung ein. Damit, daB gewisse Bedingungen und Schranken fir den Eintritt 
in den Klerikalstand festgelegt werden, wird sein Ansehen nur gesteigert, die 
Ehre des Amtes erhoht. Vor allem wird tadelloses Vorleben gefordert. Wer in 
seiner Jugend Unzucht begangen hat, darf nicht zum Subdiakon ordiniert werden, 
weil er sich dann leicht auch in einen héheren hierarchischen Grad einschleichen 
konnte. Ist ein solcher aber schon zum Subdiakon geweiht, so muB er abgesetzt 
werden®. Stellt sich heraus, da& jemand vor seiner Diakonatsweihe eine Tod- 
siinde begangen hat, so verliert er fiir immer sein Amt®*. Haretiker diirfen unter 
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keinen Umstanden in den Klerus aufgenommen werden. Sind solche vorher 
ordiniert worden, so sind sie ohne Bedenken abzusetzen®?. Auch Freigelassene, 
deren Patrone Heiden sind, sollen nicht zu Klerikern geweiht werden’, da sie 
in einem Abhangigkeitsverhaltnis zu ihren fritheren heidnischen Herren bleiben. 
Unerbittlich fordert die Synode von allen Klerikern, was bisher weder Gebot 
noch Gewohnheit gewesen, ein enthaltsames Leben, sie stellt das erste Zélibats- 
gesetz auf. Sie verbietet allen den Altardienst versehenden Klerikern durchwegs 
den ehelichen Umgang, und zwar unter Strafe der Absetzung®*. Eine férmliche 
Entlassung der Frau ist aber nicht geboten. Sie hat jedoch unverziiglich einzu- 
treten, wenn ein Kleriker wei8, da® seine Frau Ehebruch begangen, damit es 
nicht den Anschein hat, da& von denen, die ein Beispiel guten Wandels sein 
sollen, Lehren zu Verbrechen ausgehen!, Die Familie des Klerikers soll eine 
achtunggebietende, vorbildliche Statte der Reinheit sein, in dieser Hinsicht 
darf er auch nicht den leisesten Verdacht bei den Glaubigen aufkommen lassen. 
Darum diirfen im Hause des Bischofs, iiberhaupt in der Wohnung eines Klerikers, 
keine fremden Frauenspersonen sein. Der Geistliche darf nur eine Schwester 
oder eine Tochter bei sich haben, und diese miissen das Geliibde der Jungfrau- 
lichkeit abgelegt haben’, Er hat sich ttberhaupt von allem fernzuhalten, 
was sein Dekorum verletzen kénnte, so auch von Handels- und Zinsgeschaften. 
Bischofe, Priester und Diakonen diirfen des Gewinnes wegen nicht in den Pro- 
vinzen herumziehen und die Markte bereisen. Da sie sich jedoch den Lebens- 
unterhalt erwerben miissen, so ist es ihnen erlaubt, die Handelsgeschafte durch 
einen Sohn oder einen Freigelassenen oder einen Mietsmann (Mann gegen Be- 
zahlung) oder einen Freund oder durch sonst jemand ausiiben zu lassen. Diese 
sollen jedoch ihre Handelsgeschafte nur innerhalb der Provinz abwickeln, in 
der der Geistliche lebt, fiir den sie Handel treiben’*. Unter Androhung der Ab- 
setzung und Exkommunikation wird dem Kleriker das Zinsnehmen verboten?, 
das als schwerer VerstoB gegen die christliche Bruderliebe gilt. 

Neben dem Klerus erscheinen als weitverbreiteter und hochgeschatzter Stand 
die gottgeweihten Jungfrauen’%. Durch ein feierliches Geliibde im Angesicht 
der Kirche verpflichten sie sich zu immerwahrender Jungfraulichkeit, zur Ent- 
haltung von Unzucht und Ehe. Ob die Geliibdeablegung ein bestimmtes Alter 
erfordert — c. 1 des Konzils von Hippo 393 verlangt das 25. Lebensjahr, wovon 
allerdings nach c. 18 des Konzils von Karthago 418 der Bischof abgehen kann? 
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— , ob dieser Akt unter kirchlichen Zeremonien stattfindet — nach Ambrosius}% 
und der Schrift De lapsu virginis consecratae 19 und 20 besteht der rémische 
Ritus der Jungfrauenweihe in einer Ansprache des Bischofs, der feierlichen Ge- 
liibdeablegung, Einkleidung, Handauflegung, Schleieriibergabe und in feier- 
lichen Gebeten’*”? —, ob diese Jungfrauen besondere Kleidung tragen, ob sie 
einen eigenen Platz in der Kirche haben oder sich sonstwie von den gewohnlichen 
Gldubigen unterscheiden, ist aus unseren Kanones nicht zu ersehen. . Jedenfalls 
leben sie in ihren alten bisherigen Verhaltnissen weiter. 

Die Schranken zwischen Christentum und Welt sind gefallen. Haufig und 
sogar vertraulich verkehren die Christen mit Juden und Haretikern!* — was 
allerdings miBbilligt wird — und natiirlich auch mit Heiden. Diese sind ja ihre 
Herren und wiederum ihre Pachter und Sklaven. 

Die Sklaverei, dieses traurige Erbstiick aus dem Heidentum, besteht unge- 
mindert auch im christlichen Spanien’®®. Sie ist zu stark ins ganze gesellschaft- 
liche Leben verflochten, als da8 das Christentum schon zu unserer Zeit ihrer 
Herr geworden ware. 

Heiden und Christen stehen miteinander in enger Fihlung. Christliche 
Familien haben heidnische Sklaven. Gétzenbilder allerdings darf die christliche 
Herrschaft in ihrem Hause nicht dulden. Nur wenn sie von ihren heidnischen 
Sklaven Gewalt zu befiirchten hat, darf sie ihnen ihre Gétzenbilder belassen, 
sich selbst aber mu8 sie davon ganz rein halten, jede Berithrung und Befleckung 
mit ihnen sorgfaltig meiden™®. Christliche Gutsbesitzer halten heidnische 
Pachter!!. Heiden entlehnen bei christlichen Mannern und Frauen Gewander 
zu weltlichem Festgeprange; d. i. zu den 6ffentlichen Aufziigen!. Ehen zwischen 
Christen und Heiden sind nicht selten. Dazu nétigt schon das Uberwiegen des 
weiblichen Elementes bei den Christen. Die kirchliche Obrigkeit miBbilligt zwar 
solche Ehen, droht aber keine Strafe an1!*. Dagegen tritt sie ganz energisch und 
strafend gegen die Ehe mit Haretikern und Juden auf!4. Bei der Indifferenz 
der Heiden ist eben die christliche Religionsiibung und christliche Kinder- 
erziehung weniger gefahrdet und zudem leuchtet die Aussicht auf Bekehrung 
des heidnischen Gatten, ein schénes, verlockendes Ziel fiir eine christliche Frau. 

Gewalttatiges offentliches Vorgehen gegen das Heidentum ist verpént, der 
Friede geht tiber alles. Leider kommt es vor, daB ibereifrige Christen Gotzen- 
bilder zerschlagen, obwohl fiir ein solches Handeln weder das Evangelium noch 
die apostolische Praxis eine Handhabe bieten. Freilich, vielfach kostet ihnen 
dieser unerleuchtete Eifer das Leben. Die spanische Kirche nimmt sie jedoch 
nicht in die Zahl der Martyrer auf*, 

Eine friedliche Zeit ist fiir die Christen gekommen. Ohne Gefahr kénnen sie 
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Kirchen bauen und ihre religidsen Pflichten erfiillen, ohne Furcht die Graber 
ihrer lieben Toten und der grofen Martyrer besuchen. Seite an Seite gehen sie 
im 6ffentlichen Leben mit ihren einstigen Verfolgern, und es kann nicht iiber- 
raschen, wenn sie nicht immer zwischen Heidnischem und Christlichem scharf 
scheiden. Seitdem Diokletian die Christen vom Opferzwang befreit, bekleiden 
sie Staats- und Gemeindedmter, auch solche, die offiziell zum Opfern. verpflich- 
ten. In Spanien scheint eben die Frage beztiglich des von Christen oder Kate- 
chumenen ausgeiibten Flaminates und Duumvirates brennend geworden zu 
sein, das Konzil entscheidet iiber aktuelle Fallets, 

Der Flaminat*” ist ein vorwiegend kultisches Amt. Alljahrlich pentane 
sich zu unserer Zeit in Spanien wie in den andern Provinzen des Romerreichs 
die Abgeordneten der Provinzstadte beim Heiligtum des Kaisers in der Haupt- 
stadt einer der Provinzen. Dieser Provinziallandtag erledigt zundchst politische 
Arbeiten und Geschafte. Er priift die Verwaltung des vergangenen Jahres, ent- 
scheidet, ob die Amtsfiihrung des Statthalters Zufriedenheit und Anerkennung 
verdient oder ob sie zu Klagen Anla& gegeben, die, wenn berechtigt, an den Kaiser 
geleitet werden. Besonders aber liegt ihm der Kaiserkult am Herzen. Darum 
veranstaltet er glanzende Opfer und Spiele zu Ehren des Kaisergottes. Er bildet 
eine Festgemeinschaft. Den Vorsitz fiihrt der bereits auf dem vorjahrigen Land- 
tag gewahite Priester, der in Spanien Flamen hei&t. Er mu8 Geld und Ansehen 
besitzen, entweder in seiner Stadt alle Amter bekleidet haben oder aus dem 
rémischen Ritterstande sein. Sein Amt wahrt nur ein Jahr. Aber der Titel ver- 
bleibt ihm als Ehrung und Auszeichnung fiir Lebensdauer, ja, in Afrika ist er 
schlieBlich erblich geworden. Diese Ehrenflamines oder flamines perpetui 
genieBen in den Provinzialstadten hohes Ansehen und persénliche Immunitat, 
nicht selten sind sie mit Gesandtschaften an den Kaiser betraut. 

Der aktive Flamen hat beim Provinzialfest die Opfer fiir den Kaiser darzu- 
bringen und auf seine Kosten dem Volke Spiele zu geben. Auf die Spiele, die 
Gladiatorenkampfe, Wettrennen, Schauspiele, ist vor allem das Interesse des 
Publikums gerichtet, weniger auf die Opfer, die bei dieser Feierlichkeit in den 
Augen der Menge von jeher eine untergeordnete Rolle gespielt. Kann aber 
das Opfern wegfallen oder umgangen werden — und seit Diokletians ErlaB ist 
das méglich —, so verschwindet schon ein Hauptgrund, der dem Christen die 
Bekleidung des Flaminats verbietet. Freilich, auch die Spiele stehen in grellem 
Gegensatz zur christlichen Anschauung: die Gladiatorenkampfe gelten als 
Menschenmord, und die spanischen Spiele tragen die Unsittlichkeit meist offen 


zur Schau. 
Manche christliche Flamines lassen sich nun bei den Opfern vertreten, ver- 
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anstalten aber auf ihre Kosten Spiele!*. Doch damit ist schon eine Verschuldung 
gegeben'!®, Denn die Verantwortung fiir all das Unchristliche und Unsittliche, 
das mit diesen Spielen verbunden ist, trifft in letztem Grunde den Urheber. 
Andere verschieben die Taufe2° und kénnen so freier und ungehinderter den 
Verpflichtungen des éffentlichen Lebens nachkommen. Doch in unserer Zeit 
gibt es noch einen anderen, auch fiir den christlichen Flamen gangbaren Weg. 
Der Flamen kann namlich die Spiele durch gemeinniitzige Leistungen ersetzen, 
wie durch Verteilung von Geld, Veranstaltung von éffentlichen Mahlzeiten, An- 
legung von Strafen, Briicken, Bauten usw.#?. Auf diese Praxis nimmt offenbar 
der 55. Kanon Bezug. Er redet von Priestern, d. i. christlichen Flamines, die 
weder opfern noch von ihrem Vermégen etwas zu den Gétzenopfern und natiirlich 
auch zu den Festspielen beisteuern, sondern nur die Auszeichnung des Flamen, 
den Kranz, tragen!2?, So ist es bei Beobachtung gewisser VorsichtsmaSregeln 
auch fiir den Christen méglich, Flamen zu sein, ohne sich direkt mit den kirch- 
lichen Obern zu tiberwerfen. 

Leichter als das Amt der Flamines vertragt sich das Amt der Duumvirn und 
der anderen Munizipalbeamten!2* mit dem christlichen Bekenntnis. Freilich, 
auch ihre Amtsfiihrung schlieBt gewisse Dienste in sich, die sich ohne Verletzung 
christlicher Grundsatze nicht ausiiben lassen. Man denke nur an die Aufsicht 
der Duumvirn iiber die stadtischen, d. i. heidnischen Priester und Tempel, an ihre 
Leitung der 6ffentlichen Festziige mit ihrem immer halbheidnischen Charakter**4. 
Aber das alles verséhnende Mittel hat sich schon gefunden: die Duumvirn haben 
sich wahrend ihrer Amtszeit, die regelmafig ein Jahr dauert, von der Kirche 
fernzuhalten!®, Das ist ,,eine kleine, zeitweilige Exkommunikation ohne jeden 
infamierenden Beigeschmack.‘126 Ist das Amtsjahr voriiber, dann nehmen sie, 
vorausgesetzt, daB sie sich wahrend ihrer Dienstzeit nicht schwer verfehlt haben, 
ihren alten Platz und Rang in der Kirche wieder ein, ohne irgendeine BuBe auf 
sich nehmen zu miissen. 

Dieses Verhalten der kirchlichen Behérden beweist tiefes Verstandnis fiir 
die Bedeutung, die solche Amter in den Handen von Christen fiir die Kirche 
gehabt. Ein schroff ablehnender Standpunkt hatte die wichtigsten und einfluB- 
reichsten Stellen ausschlieBlich an die Heiden gegeben und so das Christentum 
einer Hilfe und Stiitze beraubt, deren es in unserer Zeit noch nicht entbehren 
kann. 

Das ist die positive, ideale Seite des Lebens der spanischen Christen nach 
den Kanones von Elvira. Nun aber die Kehrseite! 
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II. 


Neben solchen, die aus reiner Gesinnung und innerer Uberzeugung Christen 
werden, gibt es auch solche, die aus unlauteren Absichten und selbstsiichtigen 
Beweggriinden sich taufen lassen und dem christlichen Namen wenig Ehre 
machen. Natiirlich fehlt es auch unter den vielen, die in das Christentum 
hineingeboren, seit der ersten Kindheit mit ihm verwachsen sind, nicht an sol- 
chen, die durch einen glaubens- und sittenlosen Wandel, durch ein unchrist- 
liches und unkirchliches Leben ihre Christenwiirde schanden. Ja, selbst berufene 
Vertreter der christlichen Religion neigen zu sittlicher Ausschweifung, religidser 
Gleichgiiltigkeit und Weltsinn. 

Bischéfe, Priester und Diakonen begehen zum grofen Argernis der Gemeinde 
Unzucht”’. Gleichgiiltig behalten manche Kleriker ihre ehebrecherischen 
Frauen?*®. Unwiirdig ziehen andere im Lande umher und treiben Handels- 
geschafte’**, geldgierig verlangen sie Zinsen!8°, Widerrechtlich nehmen andere 
Geschenke und Opfergaben entgegen!*1. Unwiirdige und Siinder drangen sich 
in den geistlichen Stand ein und verstehen es, von einer hierarchischen Stufe zur 
anderen emporzukommen?*, so daB auch die Bischéfe nicht immer Leuchten 
und Muster sind. 

Gottgeweihte Jungfrauen brechen, durch Uberredungskunst oder Fleisches- 
schwache betort, ihre heiligen Geliibde, sie dienen der Fleischeslust und sehen 
ihr Vergehen nicht ein1%, 

DaB bei solchen Vorbildern das Volk nicht auf der Hohe des christlichen 
und sittlichen Lebens steht, ist klar. Saumselig oder gar nicht besuchen Christen 
den Sonntagsgottesdienst!*4, Katechumenen und Getaufte wohnen ihm per 
infinita tempora nicht an!%5. Neugierig geht manch ein Christ gleich einem Heiden 
aufs Kapitol, das viele Munizipalstadte in Nachahmung Roms besitzen!**, um 
die Gétzenopfer mit anzusehen'*’. Aus freien Stiicken, nicht gezwungen von 
der heidnischen Obrigkeit, frivol und leichtsinnig, aus Menschenfurcht und per- 
sonlichem Vorteil opfert er im G6tzentempel und begeht ein Kapitalverbrechen?*. 
Andere Christen lassen sich das Amt des Flamen iibertragen, das zu heidnischen 
Opfern und Spielen verpflichtet und somit G6tzendienst, Mord und Unzucht 
im Gefolge hat!**, und sie erfiillen diese Pflichten, obwohl es, wie erwdhnt, 
einen Ausweg fiir sie gabe. Wieder andere leihen zu heidnischen Festaufziigen, 
bei denen die Gétterbilder mitgefiihrt werden, ihre Gewander her und machen 
sich so indirekt des Gétzendienstes schuldig?#*. Christliche Herrschaften belassen 
ihren heidnischen Sklaven ohne jeden Einspruch die Gétterbilder'*. Christliche 
Gutsbesitzer gestatten, da® ihre heidnischen Pachter den Aufwand fir die 
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Opfer, die sie den Géttern des Landbaues, dem Pan, der Flora, dem Vertumnus'™, 
darzubringen pflegen, und deren Segen nach ihrer Meinung besonders der Herr- 
schaft zugute kommt, ohne weiteres von der Pachtsumme abziehen'4%. Es gibt 
solche, die aus der katholischen Kirche austreten und zu einer Haresie tibergehen 
und auch ihre Kinder in die Irrlehre iiberfiihren. Manche kehren allerdings 
wieder in den Scho8 der Kirche zurtick!*4. Christen schlieBen mit Heiden?**, 
Juden und Haretikern’* Ehen, ja christliche Eltern verheiraten ihre Toéchter 
sogar an Gotzenpriester!4’. Viele Christen judaisieren. Kleriker und christliche 
Laien speisen mit Juden'8. Christliche Grundbesitzer lassen die Friichte auf 
den Feldern, fiir die sie Gott danken sollen, von Juden segnen, von ihnen den 
Erntesegen sprechen und machen damit nach der Anschauung der Synode den 
Segen der Bischéfe, iiberhaupt der Christenpriester, unniitz und unwirksam'. 
Sodann teilen die Vater die damals allgemein verbreitete Ansicht, daB es Leute 
gibt, die durch Zauberkiinste (maleficium), die sich die Bischéfe im engsten 
Zusammenhang mit dem Gétzendienst denken, Menschen toten™*. Christliche 
Herrinnen schlagen in wiitendem Zorn mit dem Flagrum, das aus mehreren 
in Metallknépfen endenden Kettchen an kurzem Stiele besteht, ihre Sklavinnen 
derart, da® sie innerhalb dreier Tage unter Qualen den Geist aufgeben?®!. 
Christliche Gattinnen und Katechumeninnen téten ihre im Ehebruch erzeugten 
Kinder1®2, 

Treue und Glauben werden miBbraucht. Manche Christen zeigen Empfeh- 
lungsbriefe vor, die gefalscht, auf fremden Namen ausgestellt sind15*. Reisende 
Christen lassen sich sodann vielfach nicht von ihrem Bischof, sondern von einem 
Konfessor Empfehiungsbriefe mitgeben, in der Voraussetzung, da& sie unter 
der Gloriole dieses Titels in fremden Kirchen bessere Aufnahme und hdhere 
Ehrung erfahren. Und sie haben damit da und dort bei Einfaltigen auch wirklich 
Erfolg154, 

Habgier und Gewinnsucht verleiten Christen zu Zinstreibereien!®® und zu 
leidenschaftlichem Spiel'5*. Sie spielen um Geld auf dem Wiirfelbrett. Und doch 
hat dieses Wiirfelspiel als Hazardspiel einen unsittlichen Charakter und auBer- 
dem noch einen heidnischen, da die Wiirfel mit G6tzenbildern, besonders mit 
dem Bilde der Venus, deren Wurf der beste ist, bemalt sind’, 

Ha8 und Rachsucht, Liige und Verleumdung treiben traurige Bliiten und 
verbittern den taglichen Verkehr. Christen schamen sich nicht, Schmahschriften, 
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Pasquillen in die Kirche zu legen oder dort anzuheften'®8, Christen sind Dela- 
toren, nichtswiirdige Angeber, sie machen bei den Behdrden iiber andere An- 
gaben, die sogar die Proskription (Giiterkonfiskation) oder die Todesstrafe zur 
Folge haben’®®. Andere geben sich als Zeugen fiir solch schmahliche Anklagen 
her'6°. Auch Bischéfe, Priester und Diakonen sind gegen falsche Anschuldigungen 
nicht geschiitzt?®. 

Ein Laster aber ist es, das wie kein anderes am Lebensmark des christlichen 
Spanien zehrt, die Unzucht. Sie zeigt sich in all ihren unseligen Formen und 
Folgen beim Klerus und noch mehr natiirlich bei den Laien. Christliche Jiing- 
linge’® und Jungfrauen'*? brechen ihr Taufgeliibde durch ungeordneten Ge- 
schlechtsverkehr. Entheiligung und Mifachtung der christlichen Ehe, Lockerung 
und Lésung des ehelichen Bandes treten in betriibendem Mafe in die Erschei- 
nung. Verheiratete beiderlei Geschlechtes siindigen schwer gegen die eheliche 
Treue. Es gibt unter den Christen Spaniens Ehemanner, die of t!®* Ehe- 
bruch begehen mit Christinnen und auch, was milder beurteilt wird, mit 
Jiidinnen und Heidinnen'*®, Manche solcher Ehebrecher geloben in schwerer 
Krankheit Besserung und erhalten die Kommunion; doch nachdem sie 
wieder gesund geworden, fallen sie in die alte Siinde zuriick!**, Andere wissen, 
daB ihre Frauen die Ehe brechen, und trotzdem behalten sie dieselben fiir immer 
oder doch noch langere Zeit in ihrem Hause!*’. Wieder andere heiraten die 
Schwestern ihrer verstorbenen Frauen!®. Stiefvater vermahlen sich mit ihren 
Stieftéchtern, sie machen sich der Blutschande schuldig’®®. Knabenschander?” 
entweihen die Reihen der christlichen Manner. Christliche Ehefrauen!, auch 
Gattinnen von Klerikern!7?, Katechumeninnen?’? versiindigen sich gleichfalls 
durch Ehebruch, ja, manche gibt bis zu ihrem Lebensende ihr ehebrecherisches 
Verhaltnis mit einem anderen Manne nicht auf!74. Weiber verlassen ohne Grund 
ihre Manner und verheiraten sich wieder!”®. Andere gehen wohl mit gerechtem 
Grund von ihrem ehebrecherischen Mann, aber sie nehmen zu dessen Lebzeiten 
wieder einen anderen1”*. So manche Christin heiratet einen Katechumenen, 
von dem sie wei8, daB er seine, allerdings noch nicht getaufte Frau unrechtmabig 
verstoBen hat!??.. Witwen treiben Unzucht, und gar oft heiraten sie nicht die, 
mit denen sie sich vergangen, sondern andere!”8. Christliche Ehefrauen und 
Katechumeninnen halten sich auslandische Sklaven mit langen Haaren (comati), 
Ziersklaven oder Haarkrdausler (cinerarii)!7®, und beniitzen sie zur geheimen Be- 
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friedigung ihrer Sinnenlust. Verheiratete Frauen. schreiben an mdannliche, 
glaubige (getaufte) Laien Freundschaftsbriefe unter ihrem eigenen Namen, den 
sie nach Landessitte auch nach ihrer Verehelichung fithren™®, sie setzen nicht, 
wie es sein soll, den Namen ihrer Ehemdnner bei. Ebenso empfangen sie solche 
Briefe, die bloB an sie adressiert sind'®4.  Dadurch kommt die eheliche Treue 
in Gefahr. Eltern lésen die Verlébnisse ihrer Kinder, ohne daB auf seiten des 
Brautigams oder der Braut ein schweres Vergehen vorliegt'®?. Uppig blitht die 
Kuppelei. Insbesondere betreiben die Weiber dieses unsaubere Geschaft. Mitter 
und Vater verkuppeln ihre Kinder und verkaufen so ihren eigenen Leib, d. h. 
ihr eigenes Fleisch und Blut}®, 

Den Ausartungen und Auswiichsen des religidsen und sittlichen Lebens in 
der altspanischen Kirche treten die Bischofe zu Elvira freilich auch mit ganz 
energischen MaBnahmen entgegen. Alle, deren Handeln und Wandeln wider- 
christlich und unvereinbar mit dem Geiste der Gemeinschaft ist, werden aus der 
Kirche entfernt, fiir einige Zeit oder fiir immer. Die Synode verhangt den Aus- 
schlu8 von der Communio ohne Bue und mit Bue. Communio kann die 
Eucharistie oder die Kirchengemeinschaft bedeuten. Da aber die Eucharistie 
das heiligste Vorrecht des Getauften und das Kennzeichen der Zugehérigkeit 
zur Kirchengemeinschaft ist, so ist der Ausschlu8 von ihr gleichbedeutend mit 
dem Ausschlu& aus der Kirchengemeinschaft!#4. Die Exkommunikation wird 
ausgesprochen auf unbestimmte Zeit, auf ein bis zehn Jahre, bis zum Tode oder 
fiir immer. Eine Wirdigung dieser Strafbestimmungen des Konzils von Elvira 
mu8 einer besonderen Darstellung vorbehalten bleiben. 


180 Gams, a.a.O., 136. 
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Zur Brentanoz-Emmerich=Frage. 


Von Professor Dr. Herm. Cardauns in Bonn. 


m Jahre 1916 verdffentlichte ich in der Zeitschrift ,,Theologie und Glaube‘ 

(Jahrgang 8, Heft 10) einen Aufsatz ,,Quellen-Untersuchungen zu Clemens 
Brentanos Emmerich-Aufzeichnungen“. ‘Wie damals, so ergeht auch jetzt an 
mich der Wunsch nach einem orientierenden Aufsatz iiber den Stand der Frage, 
ein Wunsch, der um so erklarlicher ist, als die seitdem verflossenen acht Jahre 
zahlreiche weitere Beitrage gebracht haben. Vorausgeschickt sei die Bemerkung: 
Es kommt mir hierin der Hauptsache an auf die Frage, ob die Bitcher und Manu- 
skripte, in denen der Dichter itber die ihm gewordenen Mitteilungen der Dulderin 
berichtet, als zuverlassige Wiedergabe bewertet werden diirfen. Immer wieder 
mu8 ja betont werden: Nicht sie selbst ist die Berichterstatterin iiber ihre Be- 
trachtungen oder Visionen, sondern sie sind uns im einzelnen nur durch die 
Vermittlung Brentanos bekannt. 

Drei Jahre nach meinem Biichlein ,,Klemens Brentano. Beitrage, nament- 
lich zur Emmerich-Frage“ (1. Vereinsschrift der Gorresgesellschaft 1915) er- 
schien Pfarrer NieBens Buch: A. K. Emmerichs Charismen und Gesichte. 
Grundsatzliches, Tatsachliches, Kritisches. (Trier 1918, Petrusverlag.) Und 
Zwar, wie das Vorwort ausdriicklich bemerkt, ,,auf Wunsch interessierter Kreise 
anlaBlich der Veréffentlichungen von Cardauns.‘‘ Dieselben sind denn auch 
sehr eingehend beriicksichtigt. Abgesehen von einer langen Reihe von meist 
kritischen Sdtzen im einzelnen fiillt der Abschnitt ,,Kritik von Dr. Cardauns 
und Antikritik’’ nicht weniger als 70 Druckseiten. Gern hebe ich hervor, daB 
NieBen die ausgebreitete Literatur beherrscht und da® seine etwa 80 Druck- 
seiten fiillenden wortlichen Ausziige aus den (von Schmdger nur teilweise und 
inhaltlich benutzten) Aufzeichnungen des Arztes Wesener in sehr willkommener 
Weise das Material iiber A. K. E. bereichern. Auch enthalt das Buch Satze, 
die ich unterschreiben kann: ,,Fiir die Echtheit der Aufzeichnung der Mit- 
teilungen ist in letzter Beziehung Clemens Brentano allein haftbar,“ wahrend 
»liber das heiligmaBige Leben und die Charismen ein ungemein reichliches 
Aktenmaterial vorliegt‘. ,,Wohl! bieten die unter tausend Schwierigkeiten auf- 
gezeichneten Gesichte viele Probleme, die gewif noch manche Untersuchung 
veranlassen werden,“ (S. 2) und ,,selbstverstandlich sind einzelne Irrungen in 
dem Schreibenden wie in der Erzahlenden [d. h. Brentano und Emmerich] nicht 
ausgeschlossen“ (S. 141). ,,In bezug auf alles andere [als ,,Das Gottliche in der 
Vision“] ist die begnadigte Person mehr oder weniger sich selbst tiberlassen. 
Noch vermehrt werden die Schwierigkeiten, wenn die Niederschrift der Visionen 
nicht durch die begnadigte Persénlichkeit selbst [also in unserem Falle nicht 
durch die Dulderin von Diilmen, sondern durch Brentano] geschieht“. Danach 
kénnte man eine ruhige Auseinandersetzung erwarten, um so mehr, als 
NieBen (S. 135) mich meinen Standpunkt mit meinen eigenen Worten ,,be- 
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grenzen“ la8t: ,,Fern liegt es mir, zu anderen Seiten des Emmerich-Problems 
argumentierend Stellung zu nehmen. Meine engbegrenzten Studien haben es 
ja weniger mit der Nonne von Diilmen zu tun als mit Brentano und mit ihr 
zunichst insofern, als ,,der Pilger‘ ihr Sprachrohr, ihr Schreiber und Redak- 
teur ist.‘ 7 : 

Statt dessen hat NieBen seine Antikritik mit zahlreichen Bemerkungen 
versehen, die mehr Temperament als Héflichkeit zeigen, wenn er beispielsweise 
meint, da8 ich ,,fast nur ein Auge fiir das contra zu haben scheine und dadurch 
meistens nur die hal be Wahrheit sage‘. Ich werde ihm auf diesem Wege 
nicht folgen und verzichte auch auf eine Blumenlese aus seinen Ubertreibungen, 
Unterstellungen usw., auf jede irgendwie ins einzelne gehende Duplik. Wir 
stehen nun einmal auf ganz verschiedenem Boden: Von der Zuverlassigkeit 
Brentanos und dem géttlichen Ursprung so ziemlich alles dessen, was er als 
Gesichte seiner heiligmafigen Freundin erzahlt, ist NieBen so fest iberzeugt, 
daB er meine Zweifel als Angriff auf heilige Giiter auffaBt, wahrend ich das 
Recht beanspruchte, an Brentanos Schriften die Sonde der Quellen-Unter- 
~ suchung zu legen. 

Herausgefordert war diese durch Behauptungen wie: ,,Anna Katharina 
weiset auf ihre Gesichte als auf die ausschlieBliche Quelle 
ihres Wissens und aller Kenntnisse hin‘ (Schméger); ,,der 
Inhalt der Visionen war tiberhaupt in keinem Buche der Welt zu 
finden“ (Wegener). Als ich, ankniipfend an Stahls Vergleichung des ,,Bitte- 
ren Leidens‘‘ mit Martin v. Cochem, die Visions-Berichte mit dlterer Literatur 
verglich, stellte sich in einem mich selbst iiberraschenden Grade das Gegenteil 
heraus. Nicht nur einzelne Stellen, sondern Berge von solchen lieBen sich in 
heidnischen Sagen, christologischen und Heiligen-Legenden, in den Apokryphen 
nachweisen, und zwar nicht blo8 stofflich, sondern oft woértlich. Man kann solches 
Erbgut der Vergangenheit mit pietatvoller Dankbarkeit bewerten als Erzeugnis 
frommen, auch dichterischen Sinnes, aber man verletze nicht das Gebot der 
Wahrheit, indem man es ohne strenge Sichtung geschichtlich behandelt. 
Erst recht nicht, wenn darunter in Menge handgreifliche Marchen und 
Wundergeschichten begegnen, an die langst kein urteilsfahiger Katholik 
mehr glaubt. Und Brentanos Aufzeichnungen wimmeln von solchen. Die un- 
bedingten oder doch nahezu unbedingten Vertreter ihres tibernatiirlichen Cha- 
rakters helfen sich dadurch, daB sie an der tatsachlichen Richtigkeit der alten 
Legenden usw. mehr oder weniger festhalten und in der Obereinstimmung der 
Visionen nicht eine natiirliche Abhangigkeit, sondern eine Bestatigung des 
visionaren Charakters erblicken, wenn auch in zahlreichen Fallen Selbsttau- 
schungen, MiBverstandnisse, Fehler und Widerspriiche bei Brentano-Emmerich 
klar am Tage liegen. Um nur einige Beispiele herauszugreifen: Will man noch 
ernstlich die Echtheit des Briefwechsels zwischen Christus und Abgar von Edessa 
behaupten? Oder die Zuverlassigkeit zahlreicher seltsamer Wundererzah- 
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lungen, die schon in mittelalterlichen Sammlungen im Stil der Legenda aurea 
genau so wie bei Brentano-Emmerich zu lesen sind? Wie will man es erklaren, 
da6 die Visionen sich einerseits mit den Bekenntnissen des heiligen Augustinus 
und den Perpetuaakten decken, andererseits befremdliche Abweichungen auf- 
weisen? da8 uns nicht einmal die seltsame Erklarung des Namens der heiligen 
Veronika (vera icon) erspart bleibt? da die phantastische Erzahlung von der 
heiligen Ursula einmal abgelehnt, ein andermal, unter scharfsten Ausfallen 
gegen die bésen Zweifler, gegen den ,,Kot der Kritik“, verteidigt wird? oder 
die Ubersetzung der mittelhochdeutschen Bezeichnung der Heiligen Schrift 
(die alte und die niuwe €) mit ,,Ehe‘‘ statt mit ,,Gesetz‘‘? Niederschriften von 
Visionen sind nun einmal keine géttlichen Offenbarungen, sondern Gegen- 
stande besonnener Kritik. NieBen scheint diesen Standpunkt (vgl. die oben 
erwéhnten Zitate) anzuerkennen, aber an anderer Stelle zuriickzuweisen: ,,Eine 
prinzipielle Forderung von »Quellen-Untersuchungens« einer Vision ist eigent- 
lich die Leugnung der Vision.“ Hiimpjner (vgl. unten) bemerkt dazu trocken: 
Er tibersieht, daB in unserem Fall eben die Frage ist, wieweit wir tiberhaupt 
Visionen vor uns haben oder Produkte Brentanos‘‘ — und, fiige ich bei, ob 
und inwieweit sie, auch wenn sie von Brentano wortgetreu wiedergegeben sein 
sollten, als Gesichte oder als Betrachtungen anzusehen sind. Brentano hat be- 
kanntlich in der Einleitung zum ,,Bitteren Leiden“ fiir die ,,Fasten-Betrach- 
tungen einer frommen Klosterfrau“ ,,feierlich gegen den mindesten An- 
spruch auf den Charakter historischer Wahrheit protestiert‘‘, obwohl er sie zweifels- 
ohne als iibernatiirliche Visionen angesehen und behandelt hat. Trotzdem heiBt 
es im Titel des ,,Bitteren Leidens“ und auch des Marienlebens noch immer: 
»NachdenBetrachtungen". Erst die Titel der spateren Verdffentlichun- 
gen Schmégers sprechen nicht mehr von Betrachtungen, sondern von Gesichten. 

Wenn NieBen meine Untersuchungen ,,ein Zerstéren von Blumen und Bliten, 
ein Verschleudern von Friichten und Wirksamkeiten“ nennt, mir ,,eine Kiihle 
und K4alte gegen Gaben“ vorwirft, ,,welche die Vorsehung an erster Stelle 
Deutschland zugedacht hat‘, so mu8 ich ihn bei seinem Glauben lassen. Ich 
beriicksichtige sein Buch nur noch fiir wenige Stellen, welche Anlaf bieten, 
mich tiber einige seitdem erschienene Veréffentlichungen zu auBern. 

NieBen hat (S. 118 ff.) meinen Druck der Erinnerungen Luise Hensels an 
A. K. Emmerich (,,Hochland“, Juliheft 1916) fleiSig benutzt, aber sich dann 
bemiiht, Luisens sehr entschiedene Zeugnisse gegen Brentanos Zuverlassigkeit 
zu entkraften (149 ff.). Jetzt stellt sich heraus, da8 ihre Zweifel noch weiter 
zuriickreichen, als man bisher wuBte. Dies ergibt sich aus Artikeln der Kélnischen 
Volkszeitung Nr. 714 und 717 vom 4. und 5. Oktober 1921 von P. Paschalis 
Neyer, O. F. M., dessen ,,ungedrucktes Material‘ auf Schliiter zuriickgeht. Schon 
im August 1838 schreibt dieser in sein Tagebuch: ,,Die Visionen der Heiligen, 
z. B. der Emmerich, betrachtet sie [L. Hensel] als eine héhere, heilige Poesie 
der Wahrheit, die Gott zum Trost und zur Erquickung den heiligen Seelen ver- 
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leihe, versteht sie aber nicht buchstablich, noch als exakte, historische Wahr- 
heit bis ins kleinste. Sie erklarte einfach und grad heraus, die Visionen vieler 
Heiligen widersprachen einander in jenen Ausmalungen, welche iiber die Heilige 
Schrift hinausgehen. Brentano sei ein héchst geistreicher und interessanter Mann, 
einer ruhig verstandigen Erklarung sei er nicht fahig ; er sei so ganz und durchaus 
Dichter, daB jeder Gegenstand, jedes Ereignis sofort in seiner Seele sich neu- 
gestaltet, und seine Mitteilung zum Gedicht umgewandelt erscheine. Dabei 
sei er aber redlich und gewissenhaft.“‘ 1840 liest man in Schliiters Tagebuch: 
,,Ich bemerkte Pauline v. Mallinckrodt den Unterschied zwischen der Kreuzigung, 
wie sie Brigitta [von Schweden] und die Katharina Emmerich [nach Brentanos 
Bericht] in unseren Tagen gesehen und beschrieben, und da Luise Hensel 
meine Ansicht hierin zuerst berichtigt habe.‘‘ Und aus einem Briefe Hensels 
an Schliiter vom 11. Mai 1855 zitiert P. Neyer den folgenden, in Schliiters Druck 
der Henselschen Briefe fehlenden Satz: ,,An das »Leben Maria« [Brentanos], 
d. h. ob der historische Verlauf so gewesen und auch, ob er von der lieben seligen 
Emmerich so gesehen, glaube ich vielleicht noch weniger als Sie.“ Am Schlu8 
faBt P. Neyer sein Ergebnis dahin zusammen, ,,daB L. H. die Emmerich wirk- 
lich als eine Heilige immer verehrt hat, daB sie in der Wertung ihrer Visionen 
eine eigene, von der gewohnlichen abweichende Meinung vertritt, daB sie der 
Aufzeichnung dieser Visionen durch Brentano sehr skeptisch gegeniibersteht, 
aber an seinem guten ehrlichen Willen nie gezweifelt hat. Da& Luisens Stellung- 
nahme nicht aus Eifersucht oder VerdruB, sondern aus tiefster Uberzeugung 
entstanden ist, daB Schliiter 4hnlich denkt wie L. H.“ 

S. 265 druckt NieBen einen langen Brief des Frl. v. Krane ab, der sich u. a. 
mit Luise Hensels Ablehnung der Zuverlassigkeit Brentanos beschaftigt, und 
erwahnt ,,die geistvolle Kiinstlerin‘‘ mit warmster Anerkennung. Seitdem hat 
A. v. Krane eine Art Emmerich-Biographie geschrieben: Die Leidensbraut. 
Geschichte eines Siihnelebens (K6ln, Bachem. 1921). Ich habe das Buch im 
Januarheft der vom Borromdus-Verein herausgegebenen Bonner ,,Biicherwelt‘‘ 
so ausfiihrlich besprochen, da8 ich mich hier kurz fassen darf. Die gefeierte 
Prosadichterin, deren Bedeutung als solche ich nicht verkenne, die aber Beruf 
fiir Lésung kritischer Fragen nicht besitzt, will auf Brentanos Tagebiicher 
nicht allzulange eingehen, um den Gang des Lebensberichtes der Leidensbraut 
nicht zu sehr zu unterbrechen.‘‘ Trotzdem nimmt sie immer wieder fiir den 
»getreuen Abschreiber der Seherin‘‘, wie sie Brentano in dem Briefe an NieBen 
nennt, Partei und vertritt den Inhalt seiner Emmerich-Berichte fast unbedingt. 
Fir die Beurteilung der Brentano-Frage ist das (von Hiimpfner S. 28 aufs 
scharfste abgelehnte) Buch wertlos, und als Biographie nur mit sehr starker 
Einschrankung zu gebrauchen. Es enthalt auffallende Beispiele, wohin glaubige 
Gemiiter sich verlocken lassen, um ,,Bestatigungen“ fiir die Gesichte zu finden. 
Von dem stufenférmigen Aufbau des Turms von Babel habe die Emmerich ge- 
Sprochen, noch ehe die Gelehrten etwas von der Ruine des Bel = Tempels bei 
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Birs Nimrud wu8ten — und doch hat schon der den Gelehrten leidiich bekannte 
Herodot die Stufenform deutlich beschrieben. Noch befremdlicher wirkt die 
Bestatigung der Beschreibung des phantastischen ,,Prophetenberges‘’ durch 
— Sven Hedin. Der schwedische Entdecker schildert in gliithenden Farben 
den Sonnenaufgang an dem heiligen Berge Kailas in Tibet, und dann fragt 
Fri. v. Krane: ,,Also scheint es doch eine Grundlage fiir den Prophetenberg zu 
geben?“ Jawohl, ein Berg bei Brentano wie bei Sven Hedin, das ist aber auch 
so gut wie alles; das Sonderbarste dabei aber ist, daB Sven Hedin bei dem 
schénen Sonnenaufgangsbild dem Prophetenberg Kailas den Riicken dreht, und 
daB Fri. v. Krane zwei von ihm beschriebene Berge verwechselt hat. 

Zustimmend erwahnt NieBen (S. 201 ff.) topographische Untersuchungen 
des Lazaristen Richen iiber Ortlichkeiten des Heiligen Landes. Irre ich nicht, 
so ist der verstorbene Bruder von Msgr. L. Richen (heute Stiftsherr zu Aachen) 
gemeint. Letzterer ist Generalsekretér des Deutschen Vereins vom. Heiligen 
Lande und hat dieses seit etwa 30 Jahren wiederholt besucht. Schon 1915 
schrieb er mir nach der Lesung meines Brentano-Biichleins: ,,Weit entfernt 
von jeder Voreingenommenheit, mehr zum Gegenteil geneigt,‘‘ habe er ,,das 
arme Leben Jesu“ in der Schmégerschen Ausgabe (1896) zur Hand genommen. 
[ch muB8 aber sagen, daB ich bald auf eine solche Unsumme von Unwahrschein- 
lichkeiten, Ungereimtheiten, Widerspriichen mit der Wirklichkeit, Gegensatzen 
gegen die Sitten und Gewohnheiten des Orients stieB, da® es mir nachgerade 
unbegreiflich ist, wie ein mit orientalischen Gegenden, Verhdltnissen und Ver- 
gangenheit Vertrauter auch nur ein Wort iiber den Wert der »Gesichte« noch 
verlieren kann. [Ob und inwieweit die ,,Gesichte‘‘ richtig wiedergegeben oder 
interpoliert sind, wird von Richen nicht erértert.]. Das Lokal-Kolorit fehlt, 
wahrend es aus jedem Satze der Heiligen Schrift fiir einen Paldstina-Kenner 
hervorleuchtet.‘‘ Folgen drastische Einzelheiten. 

Seine Absicht, diese Dinge 6ffentlich zu besprechen, hat Richen ausgefiihrt. 
Zuerst in zwei Doppelheften (Nr. 5 bis 8, Mai bis August) des Kélner Pastoral- 
blatts von 1922, wo aber ,,wegen Raummangels der Abschnitt iiber profan- 
wissenschaftliche und topographische Irrtiimer nicht abgedruckt werden konnte*, 
und 1923, teilweise unter wértlicher Benutzung der beiden Artikel des Pastoral- 
blatts, in den Biblischen Studien unter dem Titel: ,,Die Wiedergabe biblischer 
Ereignisse in den Gesichten der A. K. Emmerich“ (Band XXI. (1923) 1. Heft). 
Im Gegensatz zu anderen Kritikern behandelt Richen die Glaubwiirdigkeit 
Brentanos als nebensdchlich. ,,An und fiir sich ist diese Frage fiir die Beurtei- 
lung der Visionen weniger von Belang, da unsere Ausfithrungen nicht mit der 
Person der Seherin, sondern mit den Gesichten zu tun hatten. Nicht 
wer geirrt hat, sondern 0b geirrt ist, ist die wichtige Frage. Ob Emmerich 
die Fehler begangen oder Brentano, die Biicher, welche vorliegen, erweisen sich 
als apokryph.“‘ Wie mir scheint, wird hier die Bedeutung des Brentanoschen 
Anteils unterschatzt. Fiir die richtige Beurteilung des ganzen Problems sind 
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beide Standpunkte berechtigt, und die Kritiker, welche die Personenfrage in 
den Vordergrund stellen, haben doch auch die Untersuchung des Stoffs in 
Brentanos Biichern und Handschriften nicht vernachlassigt, auch wenn sie die 
persdnliche Verantwortung der Emmerich geringer einschatzten, als dies Richen 
tut. Beide Methoden erganzen sich. Richen bespricht in drei Kapiteln, sein 
im Titel fixiertes Thema iiberschreitend, das Verhaltnis der Visionen zu den 
weltlichen Wissenschaften, zur Topographie Palastinas und zu dem Texte der 
Bibel, in drei weiteren die Vorliebe der Emmerich fiir bestimmte Dinge oder 
Ereignisse, ihren Hang zum Sonderbaren und Wunderbaren und ihr Verhaltnis 
zu anderen Seherinnen. Er kommt dabei zu einer langen Reihe auffalliger, 
manchmal verbliiffender Ergebnisse. Schwerer als alle hervorgehobenen Einzel- 
heiten wiegt ihm ,,das vollstandige Fehlen des Erdgeruches Palastinas, der bei 
den Evangelien so stark hervortritt. Darin wei® ich mich mit jedem Kenner 
Palastinas und unbefangenen Leser Emmerichs einig’* (SchluBwort 72). Wider- 
spruch sieht er voraus, und er ist bereits erfolgt in zwei Aufsatzen P. Vollmeckes: 
,A. K. Emmerich als Missionarin und die neueste Kritik‘’ (Nr. 23 und 24 der 
Wiener Zeitschrift ,,Das neue Reich“ 1924). Leider war mir der erste Artikel 
nicht zuganglich; aus dem zweiten habe ich nicht entnommen, daB die Fest- 
stellungen Richens in irgendwie erheblichem Grade widerlegt sind. 

Eine sehr eingehende Untersuchung tiber Brentanos personlichen Anteil an 
dem Text der Visionen hat ein Mitglied des Augustinerordens geschrieben, dem 
auch A. K. Emmerich angehérte: Klemens Brentanos Glaubwiirdigkeit in seinen 
Emmerich-Aufzeichnungen, unter erstmaliger Benutzung der Tagebiicher Bren- 
tanos, von P. Winfried Hiimpjner (Wirzburg, St.-Rita-Verlag. 1923. 574 S.). 
Auch hier verweise ich, um den Raum dieser Zeitschrift nicht ungebiihrlich in 
Anspruch zu nehmen, auf frithere Besprechungen aus meiner Feder in der KGl- 
nischen Volkszeitung Nr. 35 vom 14. Januar 1924 und in der Wiener Reichspost 
Nr. 14 vom gleichen Tage. Das Wiener Blatt hat dann (Nr.55 vom 25. Februar) 
einem Gegenartikel von P. Véllmecke,S.V.D.,Aufnahme gewdhrt,der sich mehr mit 
mir als mit Hiimpfner beschaftigt. Mit Vergniigen erkenne ich an, daB Hiimpfner 
meinen Quellen-Nachweis, d.h. die oft ganz verbliiffenden Kongruenzen der 
Niederschriften Brentanos mit alterer Literatur, sehr erheblich vervollstandigt, 
und zwar nicht blo8 mit den von mir zur Vergleichung herangezogenen Biichern 
(Martin von Cochem, mittelalterlichen Legenden usw.), sondern auch mit 
solchen, bei welchen ich Kongruenzen oder Beriihrungen nicht ermittelt hatte. 
So bei der ratselhaften Reise Christi nach Cypern, in welcher er Verwandtschaft 
mit der Praeparatio evangelica des Eusebius nachweist. Starke Beeinflussung 
Brentanos nimmt er besonders an durch Calmets Biblische Untersuchungen. 
Jugend geschichten von Heiligen, die in den betreffenden Legenden fehlen, 
halt er fiir freie Erfindungen des Dichters, desgleichen den ganzen Bericht iiber 
die cyprische Reise, von der kein Evangelist ein Wort wei8. 

Weit tiber den Quellennachweis hinaus gehen Hiimpfners Untersuchungen 
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zur ,,Glaubwiirdigkeit‘‘ des ,,Pilgers‘‘, bei denen er sich vielfach auf ungedrucktes 
Material stiitzt, in erster Reihe auf die ,,Tagebiicher‘, die er in Rom einsehen 
konnte und als erster kritisch untersucht. Drei dieser elf Manuskript- 
bande wahren die Form des Tagebuches (1818—21), vier weitere behandeln das 
Leben Christi, die ibrigen vier sind Materialsammlungen. Die urspriinglichen, 
gleichzeitig mit oder sofort nach den Unterhaltungen mit der Emmerich nieder- 
geschriebenen Notizen Brentanos sind verloren. Alles von Brentano Nachge- 
lassene ist erst nach dem Tode der Emmerich geschrieben worden, zum Teil viel 
spater. Namentlich das Studium des ungedruckten Materials fiihrte Hiimpfner 
zu radikalen Ergebnissen. Abschriften Brentanos aus den Tagebiichern Over- 
bergs und Dr. Weseners zeigten Abweichungen von den beiden Vorlagen. Bren- 
tano habe sich ,,Brieffiktionen‘‘ gestattet, indem er eigene und an ihn gerichtete 
Briefe erfand oder willkiirlich veranderte. Bei Bearbeitung fiir den Druck habe 
er seine eigenen Aufzeichnungen ,,verunechtet‘, indem er sie Anderte, kleine 
und groBe Zusadtze machte. Am eingehendsten behandelt Hiimpfner die ,,dich- 
terischen Eigentiimlichkeiten‘’ Brentanos, zahllose Stellen, in denen er, 
nicht die Emmerich, sich als Autor verrate. Ein halbes Hundert dieser fast 
250 Druckseiten befaBt sich mit dem ,,MiBSbrauch der Reliquienerkenntnis 
A. K. Emmerichs*‘, die Hiimpfner iibrigens als Tatsache annimmt. ,,Die Pro- 
phezeiung als angebliche Lebensbestimmung‘: der Emmerich ist fiir Hiimpfner 
eine ,,Falschung“ Brentanos, der dabei beabsichtigt habe, ,,gewissermaBen den 
ganzen Wahrheitsgehalt des Christentums unter der Gestalt von Visionen zu 
bieten.“‘ Angedichtet habe er auch sich selbst die gottgewollte Lebensaufgabe, 
den Schatz dieser ,,Gesichte“ fiir die Menschheit zu retten. Zusammenfassend 
schreibt Hiimpfner schlieBlich: ,,Da8 Brentano absichtlich eigene Erfindungen 
und Erzahlungen anderer als Gegenstand Emmerichscher Gesichte in die Tage- 
biicher verwoben, das steht unleugbar fest! Freilich will das nicht besagen, 
daB alles, was Brentano an Visionen berichtet, Mystifikation sei. Nur die »Riesen- 
interpolation«, die Cardauns sich noch scheut, auf Brentanos Rechnung zu 
schreiben, miissen wir jetzt unbedenklich annehmen. Nicht bloB seine objek- 
tive, auch seine subjektive Glaubwiirdigkeit mu8 entschieden verneint wer- 
den. Den nach Ausscheidung der sicher Brentanoschen »Visionen« noch ver- 
bleibenden Komplex von Visionsberichten hat vor allem der Mystiker und der 
Biograph A. K.s zu beurteilen.‘ 

Selbstverstandlich kann Hiimpfners Buch nicht auf sofortige und unbe- 
dingte Zustimmung rechnen, schon weil kein Rezensent imstandg ist, alle Einzel- 
heiten des fast 600 Seiten zahlenden Bandes zu priifen. Das verlangt der Ver- 
fasser selbst nicht, und fiir Sebastian Merkle, der ein Geleitwort dazu geschrieben 
hat, ist es zwar ,,nicht bestreitbar, da8 im groBen ganzen der Verfasser das 
Richtige getroffen und da8 man von der Freiheit, mit welcher Brentano tiber 
das ihm gegebene Material schaltete, bisher auch nicht entfernt den vollen 
Begriff hatte‘; aber vorausschickt er den Satz: ,,Man kann dariiber streiten, 
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ob alle Einzelheiten haltbar sind.‘ Dem schlieBe ich mich an und betone: Nach 
der subjektiven Seite scheint mir Hiimpfner Brentano iiberscharf zu beurtéilen. 
So eigenartige Persénlichkeiten wie der gré8te Romantiker, dieser geistreiche 
Phantast mit dem iibersprudelnden Temperament, diirfen beanspruchen, dab 
man bei ihnen scharfer zwischen Unwahrheit und Liige oder Falschung unter- 
scheidet, als bei Herren Hinz und Kunz. Hiimpfners Werk zeugt von griindlicher 
Arbeit und groBem Scharfsinn. Natiirlich ist die Diskussion damit nicht zu 
Ende. Vielleicht darf man weiteres von einer Spezialarbeit Hiimpfners iiber 
das Tagebuch Dr. Weseners erwarten, das bereits fiir den Druck vorbereitet 
ist, und von einer in Aussicht stehenden Biographie der Dienerin Gottes. 

Meine Bedenken, ob Hiimpfner nicht doch zu weit gegangen ist, werden 
verstarkt durch den Aufsatz von Richen: ,,Besprechung des Werkes: KI. Bren- 
tanos Glaubwiirdigkeit‘‘ usw. in der Linzer theologisch-praktischen Quartal- 
schrift 1924 2. Heft. Er halt fest an seiner Auffassung, es komme weniger auf 
Quellen-Untersuchung und Brentanos Glaubwiirdigkeit an, als auf die Frage: 
ob die Visionen in ihrer nun einmal vorliegenden Gestalt ,,als wahre Privat- 
offenbarungen gelten kénnen‘ oder ,,eine einzige groBe Tauschung sind“. 
Letzteres behauptet Richen unbedingt. Den Einflu8 Brentanos leugnet er nicht, 
aber Hiimpfners Buch habe diesen EinfluB weit iibertrieben. Es sei ,,eine 
Zweckschrift. Esliegtin Rom der Antrag auf Seligsprechung Emmerichs 
vor, die Schriften, die unter ihrem Namen kursieren, miissen mit ihren endlosen 
Irrtiimern ein schweres, vielleicht uniibersteigliches Hindernis sein. Nicht also 
das Schwarzmachen Brentanos, sondern die Wei8machung Emmerichs ist der 
eigentliche Zweck des Buches.‘‘ Ich méchte diesen Satz nicht unterschreiben, 
aber die ,,Rieseninterpolation“’ in dem von Hiimpfner angenommenen Umfange, 
welche nur einen bescheidenen Bruchteil der gedruckten Visionen auf die Rech- 
nung der Emmerich setzt, ist mir sehr zweifelhaft. Die Ausfithrungen Richens 
gegen die These Hiimpfners bringen sehr beachtenswerte Momente bei, beachtens- 
wert namentlich die Berufung auf das Tagebuch Weseners, das manche Satze 
iiber die Visionen enthalt, die inhaltlich in den spater entstandenen Berichten 
Brentanos wiederkehren. 

Noch ein Wort iiber das Verhaltnis kirchlicher Instanzen zu der Frage. 
Bisher glaubte man, nur zwei der drei Zensoren, welche der Riten-Kongregation 
Gutachten tiber die Visionstexte erstatteten, hatten sich gegen dieselben 
ausgesprochen. Auch ich (vgl. die verschiedenen Notizen in meiner Brentano- 
Schrift 128) hatte dies angenommen. Irrig, wie sich aus der im folgenden Jahre 
in Rom gedruckten Positio ergibt. Das Urteil tiber Brentano war einstim- 
mig. Auch der dritte Zensor erklart: ,,Klemens Brentano scheint nicht als 
vertrauenswiirdiger Mann anzusehen zu sein fiir die Aufzeichnung der Visionen“ ; 
nur schreibt der Zensor weiter: ,,Ob aber deshalb die Visionen aus den ProzeB- 
akten iiberhaupt auszuschlieBen seien, diese Frage kann kaum gelist werden, 
bevor wir die Visionen selbst gepriift haben werden.‘ N&heres mag man bei 
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Hiimpfner 36 nachlesen, der an anderer Stelle (Vorwort II) bemerkt: ,,Eine 
offizielle Entscheidung der Riten-Kongregation liegt noch nicht vor. Die Unter- 
lage fiir eine solche Entscheidung sollte eben die vorliegende Arbeit bilden.“ 
Offenbar hat er sie im amtlichen Auftrag geschrieben. Dies ist schon daraus 
zu entnehmen, da8 ihm in Rom die Tagebiicher Brentanos wie iiberhaupt die 
Akten des Seligsprechungsprozesses zuganglich waren, und wird bestatigt 
durch einen Bericht (im Westfalischen Merkur vom 25. Januar 1922) iiber Be- 
suche bei mehreren an dem ProzeB beteiligten Herrn. Danach auferte der Postu- 
lator des Prozesses, der Spanier P. Esteban: ,,Eine besondere Schwierigkeit 
boten die der Seligen zugeschriebenen Biicher. Wir sind damit beschaftigt, 
den Nachweis zu erbringen, da8 diese Schriften mit Unrecht ihr zugeschrieben 
werden, und damit wird auch ein grofes Hindernis fiir den giinstigen Verlauf des 
Prozesses geraumt fiir die Riten-Kongregation, bei welcher der Seligsprechungs- 
proze8 anhangig gemacht ist.“‘ Wie dieser ,,Nachweis‘‘ durch Hiimpfner aus- 
gefallen ist, haben wir oben gesehen. Ende 1921 hat auf einer K6lner Emmerich- 
Tagung der als Vertreter des Erzbischofs Kardinal Schulte erschienene Dom- 
kapitular Steffens geduBert: ,,Man diirfe nicht der Stigmatisation und den Offen- 
barungen iibertriebene Bedeutung beimessen, sondern miisse das Hauptgewicht 
auf das durch heilige Liebe mit Gott verbundene heldenhafte, heiligmaBige Leben 
der Verstorbenen legen.‘ (Bericht der Kélnischen Volkszeitung Nr. 905 vom 
12. Dezember 1921.) 
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Neuordnung der Jugendfiirsorge durch das 
Jugendwohlfahrtsgesetz. 


Von Amtsgerichtsrat Ludwig Clostermann in Bonn. 


ie nachfolgenden Darlegungen verdanken ihre Entstehung einem Wunsche 

der Schriftleitung dieser Zeitschrift. Es sollte der Versuch gewagt werden, 
aus der neueren Jugendgesetzgebung das fiir den praktischen Seelsorger 
Bedeutsame herauszuheben und zu beleuchten — ohne in die Breite eines 
gelehrten Kommentars zu verfallen, aber immerhin, im Gegensatz zu manchen 
anderen Darstellungen, so ausfiihrlich, daB auch der mit anderen Sorgen und 
Arbeiten iiberlastete Nichtfachmann im Einzelfalle die vorliegenden Aus- 
fiihrungen zu Rate ziehen kann. 

Zwei Jugendgesetze aus der neuesten Zeit kommen zu diesem Zwecke vor 
allem in Frage: das Jugendwohlfahrtsgesetz vom 9. Juli 1922, in 
Geltung seit 1. April 1924, und das Jugendgerichtsgesetz, das am 
1. Juli 1923 in Kraft trat. Das erstgenannte und zeitlich frithere soll den Anfang 
machen}, das zweite fiir ein spateres Heft zuriickgestellt bleiben. 


I, Allgemeines. 


Die Kriegs- und noch mehr die Nachkriegszeit haben ein gesteigertes all- 
gemeines Interesse an der Jugend mit sich gebracht. Wir sind uns alle klar, 
daB unsere Zukunft mehr denn je in des Wortes vollster Bedeutung auf unserer 
Jugend beruht. Allein von ihr kénnen wir Gesundung und Aufstieg erwarten. 
Die Weimarer Verfassung hat daher in Art.7 die Bevdlkerungspolitik, die 
Mutterschafts-, Sduglings-, Kinder- und Jugendfiirsorge der Reichsgesetzgebung 
vorbehalten. Solange und soweit jedoch das Reich von diesem Gesetzgebungs- 
recht keinen Gebrauch macht, behalten die Lander das Recht der Gesetz- 
gebung. — Als erstes Reichsgesetz auf Grund dieser Verfassungsbestimmung 
ist das JWG. ergangen. 


1 Die Quellen finden sich in folgenden Gesetzen und Verordnungen: 
1. Reichsjugendwohlfahrtsgesetz v. 9. 7. 1922, Reichsgesetzblatt I, 633 (abgekiirzt: JWG.). 
2. Verordnung tiber Inkrafttreten des JWG. v. 14. 2. 24, RGBI. I, 110. 
3. PreuB. Ausfiithrungsges. zo JWG. v. 29.3.24, PreuB. Gesetzsammlung 180 (abgekiirzt: 
AG. JWG.). 
4. Verordnung iiber Ftirsorgepflicht v. 13. 2. 24, RGBI. I, 100. 
5. PreuB. Ausfiihrungsvdg. zu dieser VO. (Nr. 4) v. 17. 4. 24, PreuB. GS. 210. 
6. Ausfiihrungsanweisung des Preu8. Ministers fiir Volkswohlfahrt vom 29. 3. 1924. 

Fir ein eingehenderes Studium sind neben den verschiedenen einschlagigen Abhand- 
lungen, Kommentaren und Zeitschriftenaufsdtzen, die ich in einer ,,Ubersicht‘‘ zusammen- 
zustellen gedenke, besonders empfehlenswert die Materialien zum JWG., d. h. die Regierungs- 
vorlage mit Begriindung sowie die Ausschu8- und Reichstagsberichte, leihweise zu beziehen 
vom Bureau des Reichstages. Fortlaufend unterrichtet insbesondere das Zentralblatt fir 
Vormundschaftswesen, Jugendgerichte und Firsorgeerziehung (ab 1. April 1924: fiir Jugend- 
recht und Jugendwohlfahrt). Berlin, Heymann. (Monatlich 0,80 M.) 
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~ Das neue Gesetz befindet sich in Ubereinstimmung mit Art. 122 DRV.2 und 
bezweckt, alle Einrichtungen, die der Jugendwohlfahrt dienen, einheitlich 
zuorganisieren. Auf diese Weise sollen alle Krafte, die fiir die Jugend- 
wohlfahrt zur Verfiigung stehen, zusammengefaBt und der gerade auf dem Gebiet 
der Jugendwohlfahrt unheilvollen Zersplitterung begegnet werden. Um das 
zu erreichen, werden einerseits behdrdliche Stellen geschaffen, die das ganze 
Reichsgebiet mit einem gleichmafigen Netz tiberziehen, alle gleichmaBig  auf- 
gebaut und mit den gleichen Aufgaben betraut sind. Auf der andern Seite 
werden Vorschriften gegeben iiber das Zusammenarbeiten dieser Behérden 
untereinander und mit der freien Liebestatigkeit. Hierbei ist zu beriicksichtigen, 
da8 das JWG. nureinRahmengesetz ist, d.h. es will die organisatorischen 
Grenzen abstecken, innerhalb derer die Jugendwohlfahrtspflege sich bewegen 
soll. Die einzelnen Teilgebiete werden durch besondere Gesetze geregelt®. Auf 
die drtlichen Verhaltnisse wird weitgehend Riicksicht genommen und daher der 
Landesgesetzgebung in umfangreicher Weise Einzelregelung vorbehalten. Das 
JWG. wird so zu ,,einem ersten, groBen und selbstverstandlich noch unvoll- 
kommenen Versuch einer organisatorischen Zusammenfassung alles dessen, was 
auf dem Gebiet der Jugendfirsorge, Jugendpfiege und Jugendhilfe bis jetzt 
teils 6ffentlicher, teils privater Natur bestanden hat‘‘. Das Gesetz will Ausbau, 
Vereinheitlichung und Vertiefung aller dieser Einrichtungen erreichen und damit 
Geld, Menschen und Krafte sparen. Es will ferner insbesondere im Einzelfall 
schnelle und ergiebige Hilfe. gewahrleisten*. Jeder, der in der praktischen 
Jugendhilfe tatig ist, weiB, wie verhangnisvoll die bisherige Zersplitterung auf 
diesem Gebiet sich auswirkt. Der von Frau Dr. Liiders berichtete verzweiflungs- 
volle StoBseufzer einer praktischen Jugendfreundin, die fiir ein Kind schnelle 
und ausgiebige Hilfe bringen sollte: ,,Um Gotteswillen, wie soll man nur dem 
Kinde schnell und gut heifen? Es ressortiert zu vier Ministerien!“ hat typische 
Bedeutung. 

Das JWG. ist jedoch mehr als der Versuch, lediglich eine 4uBere Organisations- 
form fiir die Jugendwohlfahrtspflege zu schaffen. Es gibt dariiber hinaus auch 
die groBen, materiell-rechtlichen Richtlinien, die die Jugendwohlfahrtspflege 
innehalten soll. Verschiedene Einzelgebiete finden im Gesetz bereits in den 
Grundziigen ihre Regelung. 


SO ee ee eee eee 
2 Die Jugend ist gegen Ausbeutung sowie gegen sittliche, geistige oder k6érperliche Ver- 
wahrlosung zu schiitzen. Staat und Gemeinde haben die erforderlichen Einrichtungen zu treffen. 
FursorgemaBregeln im Wege des Zwanges kénnen nur auf Grund des Gesetzes angeordnet 
werden.“ 

3 Einige dieser Gebiete (namlich Pflegekinderschutz, Amts-, Anstalts- und Vereins- 
vormundschaft, Schutzaufsicht und Fiirsorgeerziehung) sind durch das JWG. selbst bereits 
in den Grundziigen, ,,rahmengesetzmaBig“, geregelt. Naheres weiter unten im Text; vgl. auch 
Note 13. ; 

4 Vgl. die Ausfiihrungen der Berichterstatterin im Reichstag, Frau Dr. Liiders, Sten. 
Ber. S. 7807. 
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Das JWG. ist vor der Vorlegung an den Reichstag von Regierung und Reichs- 
rat eingehend vorbereitet und im Entwurf mit einer eingehenden, lesenswerten 
Begriindung® dem Parlament zugegangen. Dieser Entwurf wurde durch einen 
Reichstagsausschu8 von 28 Mitgliedern in fast einjahriger, sorgfaltiger Arbeit 
beraten. Der Ausschu8 wurde hierbei unterstiitzt durch zahlreiche Sachver- 
stindige und Vertreter der freien Liebestatigkeit. Es liegt auf der Hand, daB 
die Beratungen nicht einfach waren, da die Parteien gerade an diesem Gegen- 
stande besondere und vielfach weit auseinandergehende Interessen haben. 
Trotzdem ist es sowohl im Ausschu8 wie auch im Plenum médglich gewesen, 
durch Hervorkehren des Einigenden und Zuriickstellen des Trennenden zu 
einer Verstandigung zu gelangen. Es ist von groBem Reiz, die Verhandlungen 
im einzelnen durchzugehen® und zu sehen, wie schlieBlich trotz vielfacher Be- 
denken sich eine iiberwdltigende Mehrheit fiir das Gesetz gefunden hat. Der 
Geist, in dem die Verhandlungen gefiihrt wurden — und der auch in der prak- 
tischen Jugendwohlfahrtspflege herrschen sollte! —, wird aus einer Auferung 
der Zentrumsabgeordneten Frau Neuhaus (Westfalen) ersichtlich: ,,Es wird mir 
zeitlebens eine schéne Erinnerung bleiben, wie treu wir im Ausschu8 auch mit 
Vertretern anderer Parteien und anderer Weltanschauungen gearbeitet haben. 
Wir haben gegenseitig gefiihlt, daB wir es ehrlich meinten, und haben uns in 
vielen Dingen gefunden, und sind uns da entgegengekommen, wo es vorher recht 
schwer schien’.“ 

Zum Verstandnis der Jugendgesetze ist vorab noch ein Wort tiber die T e r - 
minologie erforderlich, ,Jugendwohlfahrt umfaBt als Ober- 
begriff alle Bestrebungen zum Wohl der Jugend. Er zerfallt in die Unterbegriffe 
Jugendpflege, d.h. die Tatigkeit fiir die normale, gesunde, und Jugend - 
fiirsorge, d.h. die Arbeit fiir die gefahrdete (verwahrloste, kriminelle usw.) 
Jugend. Die Jugendbewegung steht in scharfem Gegensatz hierzu, da 
sie nicht von Erwachsenen, sondern von der Jugend selbst ausgeht und sich 
ihre Fihrer selbst wahlt®. Diese Ausdriicke sind schon bisher allgemein iiblich 
gewesen; ihre Aufnahme in die Gesetzessprache kann als gliicklich bezeichnet 
werden. 

Dieleitenden Gedanken des JWG. enthalten die §§ 1, 2. In pro- 
grammatischer Form sagt® § 1 tiber das Recht des Kindes, der Familie und des 
Staates: ; 


(1) Jedes deutsche Kind hat ein Recht auf Erziehung zur leiblichen, seelischen und gesell- 
schaftlichen Tiichtigkeit. 


5 Reichstagsdrucksache Nr. 1666. 

§ Vgl. Drucksachen des Reichstages Nr. 3959; Sten. Ber. 3237, 7786 ff., 7799 ff. 

*. Sten. Ber. 7787. 

8 Vgl. Spranger, Art. ,, Jugendbewegung“ in Handworterbuch der Wohlfahrtspflege. 
Berlin. 1924, 

® Vgl. Art. 120; 119; 122 DRV. 
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(2) Das Recht und die Pflicht der Eltern zur Erziehung werden durch dieses Gesetz nicht 
beriihrt. Gegen den Willen des Erziehungsberechtigten ist ein Eingreifen nur zuldssig, wenn 
ein Gesetz es erlaubt. 

(3) Insoweit der Anspruch des Kindes auf Erziehung von der Familie nicht erfallt wird, 
tritt, unbeschadet der Mitarbeit freiwilliger Tatigkeit, dffentliche Jugendhilfe ein. 


Das Recht des Kindes wird dahin festgelegt, da& jedes deutsche! 
Kind einen Anspruch auf allseitige, sorgfaltige Erziehung hat. Es wird hier in 
der Gesetzgebung zum erstenmal der Erziehungsanspruch des Kindes 
pragnant formuliert. Dieser sachlich auch dem bisherigen Recht nicht unbe- 
kannte Anspruch hat eine doppelte Seite: eine primare, privatrechtliche, ge- 
richtet gegen den nach biirgerlichem Recht Unterhaltspflichtigen und lautend 
auf private Erziehung, die in der Regel in der Familie zu erfolgen hat, und eine 
sekundare, 6ffentlich-rechtliche, gerichtet gegen den Staat und lautend auf 
Ersatzerziehung durch Organe der Offentlichen Gewalt und erforderlichenfalls 
mit offentlichen Mitteln. Der sekundare Erziehungsanspruch gewinnt praktische. 
Bedeutung nur, wenn der Primaranspruch nicht erfiillt wird. Im Wege der 
gerichtlichen Klage kann allerdings lediglich der Primaranspruch verfolgt 
werden; jedoch ist durch § 1, 1 JWG. ,,die Verantwortung des Staates im Rahmen 
des Abs. 3, fiir die Erziehung jedes Kindes zu sorgen, auBer Zweifel gestellt.‘ 
(Begriindung S. 26.) 

§ 1 Abs. 2 JWG. behandelt die Stellung der Eltern. Er legt klar, daB die 
Erziehung in erster Linie dasnatiirlicheRechtunddienatirliche 
Pflicht der Eltern ist und ihnen allein obliegt. Die Voraussetzungen, unter 
denen ein Eingriff des Staates in dieses Elternrecht erfolgen kann, sind im JWG. 
nur teilweise erértert. Sie finden sich im tibrigen im BGB. und im Jugend- 
gerichtsgesetz. Formelle Vorbedingung fiir das Eingreifen des Staates in die 
elterlichen Erziehungsrechte ist das Vorliegen eines Beschlusses des Gerichts 
(Vormundschafts- oder Jugendgerichts). Die Gerichte diirfen einen solchen 
Beschlu& aber nur erlassen, wenn feststeht, daB die Erziehungsberechtigten 
versagen. 

Gegen den § 1 Abs. 2 JWG. sind von verschiedenen Seiten schwere Bedenken 
erhoben worden. Die Unabhangigen und Kommunisten hatten daran auszu- 
setzen, da® er bedeutend zu eng sei, da er den Eintritt der dffentlichen Erziehung 
zu sehr erschwere. Von anderer Seite wurden in der entgegengesetzten Richtung 
Bedenken geduBert, die sich zu dem deutschnationalen Antrage verdichteten, 
den Abs. 2 zu ersetzen durch die Bestimmung: ,,Die Erziehung bleibt oberstes 
Recht und oberste Pflicht des Erziehungsberechtigten.“’ Wenn dieser Antrag 
ane sleizehein M opteesgeotityis ors iy eo yy Gini 13 ooh 28h 1) Jirgoisehiie | ion 


10 Damit ist nicht gesagt, daB auslandische Kinder in Deutschland schutzlos bleiben. 
Erklarlicherweise treten sie jedoch vor den deutschen Kindern zurtick und werden nur insoweit 
behordlich betreut, als sie der Fiirsorge unbedingt bediirfen. Offentliche Hilfe fiir Aus- 
landerkinder erfolgt insbesondere in Form vorlaufiger Ma8nahmen bis zum Eingreifen des 
Heimatstaates. 
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abgelehnt wurde, so geschah es aus der zutreffenden Erwagung, da8 durch die 
Fassung des Abs. 2 das natiirliche Recht der Eltern in keiner Weise geschmalert 
werde. 

Der Abs. 3 ist gewissermaBen in Abs. 2 schon enthalten. Er ist aber zu be- 
griiBen, denn er stellt die unbedingte Subsidiaritat der 6ffentlichen Er- 
ziehung gegeniiber der Familienerziehung ausdriicklich klar. Durch die Worte: 
,» unbeschadet der Mitarbeit freiwilliger Tatigkeit‘‘ wird darauf hingewiesen, daB 
die private Erziehungshilfe, die den Erziehungsberechtigten geleistet wird, unter 
allen Umstanden zu beriicksichtigen ist!. Reicht diese private Hilfe aus, eine 
gute. Erziehung zu gewahrleisten, so soll kein Einschreiten der éffentlichen 
Organe erfolgen’. 

Der in §1 Abs. 3 JWG. eingefiihrte neue gesetzestechnische Begriff ,,6ffent- 
liche Jugendhilfe‘ wird in §2 naher erldutert. ,,Die dffentliche Jugendhilfe 
umfaBt alle behérdlichen MaSnahmen zur Forderung der .Jugendwohlfahrt 
(Jugendpflege und Jugendfiirsorge).‘‘ Sie regelt sich in erster Linie nach dem 
JWG., in zweiter Linie nach den bestehenden andern Gesetzen!*, Das Gegenteil 
der 6ffentlichen Jugendhilfe ist die nichtéffentliche oder private Jugendhilfe. 
Dieser Begriff ist, ebenso wie der der 6Offentlichen Jugendhilfe, seit langem ge- 
brauchlich; beide Begriffe sind nunmehr auch in die Terminologie des Gesetzes 
aufgenommen. 

Als ,,Organe der 6ffentlichen Jugendhilfe‘‘ fiihrt das JWG. die 
Jugendwohlfahrtsbehérden ein, nadmlich Jugendamter, Landesjugendamter und 
Reichsjugendamt. Die gesamte 6ffentliche Jugendwohlfahrtspflege 
erfolgt durch diese Behérden. Eine Ausnahme gilt nur, soweit ,,gesetzlich 


11 Vgl. dazu die treffenden Ausfiihrungen von Beeking, Die grundsatzliche Stellung der 
freien Liebestatigkeit im Reichsges. f. Jugendwohlfahrt (in Das Reichsgesetz f. Jugendwohl- 
fahrt und die Caritas, Freiburg i. Br. 1923. Caritasverlag). 

12 Dies gilt fiir alle Falle 6ffentlichen Einschreitens. Wenn z. B. die freie Liebestatigkeit 
ausreichende Vorkehrungen getroffen hat, um MaBnahmen des Vormundschaftsgerichts gem4B 
§ 1666 BGB. oder Fiirsorgeerziehung iiberfliissig zu machen, darf das Gericht keinen Eingriff 
in die Erziehung anordnen. 

13 Vgl. oben Note 3. Bei Widerspruch zwischen JWG. und anderen Gesetzen geht ersteres 
vor. Die Zersplitterung der jugendrechtlichen Bestimmungen wird veranschaulicht, wenn 
man sich vor Augen halt, daB vor dem Inkrafttreten des JWG. geregelt waren: a) das Vor- 
mundschaftsrecht: im, BGB. und Ges. tiber die freiwillige Gerichtsbarkeit; b) der Ge- 
meindewaisenrat: nach seinen Aufgaben durch BGB., nach seiner Organisation durch 
Landesrecht; c) die Fiirsorgeerziehung: nach Landesrecht; d) das Lehrlingswesen: 
fiir kaufmdnnische Lehrlinge im Handelsgesetzbuch, fiir gewerbliche in der Gewerbeordnung; 
e) die Kinderarbeit: in Fabriken durch Reichsges. v. 30. 3. 03, in gewerblichen Betrieben 
durch Landesrecht ; f) das Pflegekinderwesen: durch Landesgesetze, Ministerial- und Poli- 
zeiverordnungen; g) die Versicherungspflicht Jugendlicher: durch Reichsversicherungs- 
ordnung ; h) die Armenhil fe fiir Minderjahrige: durch das Reichsges. tiber den Unterstiitzungs- 
wohnsitz, Landesgesetze und Landesverordnungen; i) das Strafrecht: durch Ger.-Verf. -Ges., 
Strafgesetzbuch und StrafprozeBordnung; k) Strafaussetzung und Jugendge richte: 
durch Verwaltungsvorschriften. 


264 


die Zustandigkeit anderer 6ffentlicher Kérperschaften oder Einriclitungen, ins- 
besondere der Schule, gegeben ist‘‘. Aus der Erwagung dieser Tatsache leuchtet 
ohne weiteres die auferordentliche Bedeutung der Jugendwohl- 
fahrtsbehoérden, in erster Linie der Jugendamter, ein. 


Il. Besondere Bestimmungen. 
1. Die Jugendwohlfahrtsbehoérden. 


Das Jugendamt. — Dem Jugendamt (,, JA.“‘) liegt die praktische, 6rt- 
liche Durchfithrung der 6ffentlichen Jugendwohlfahrtspflege ob. Das JWG. 
trennt seine Obliegenheiten nach Pflicht- und ZweckmaBigkeitsaufgaben. Erstere 
beziehen sich auf die Jugendfiirsorge, letztere auf die Jugendpflege. 


Die Pflichtaufgaben fiihrt §3 JWG. auf: 
»Aufgaben des Jugendamtes sind: 
. der Schutz der Pflegekinder gema4B §§ 19—31; 
. die Mitwirkung im Vormundschaftswesen, insbesondere die Tatigkeit des Gemeindewaisen- 
tats gemaB §§ 32—48; 
. die Fiirsorge fiir hilfsbediirftige Minderjahrige gem4B §§ 49—5514; 
. die Mitwirkung bei der Schutzaufsicht und der Fiirsorgeerziehung gemaB §§ 56—76; 
. die Jugendgerichtshilfe gema8 reichsgesetzlicher Regelung; 
. die Mitwirkung bei der Beaufsichtigung der Arbeit von Kindern und jugendlichen Arbeitern 
nach n&herer landesrechtlicher Vorschrift ; 
. die Mitwirkung bei der Fiirsorge fiir Kriegerwaisen und Kinder von Kriegsbeschadigten ; 
. die Mitwirkung in der Jugendhilfe bei den Polizeibehérden, insbesondere bei der Unter- 
bringung zur vorbeugenden Verwahrung gem4B naherer landesrechtlicher Vorschrift}®. 


Die mit Riicksicht auf die Finanznot ergangene Notverordnung (vgl. die FuB- 
noten 14, 15) 1a8t als nichtdispensierbare Pflichtaufgaben nur die 


unter 1, 2, 4 genannten bestehen. ; 
Die ZweckmaBigkeitsaufgaben, deren Durchfiihrung den JA. nicht 
zur unbedingten Pflicht gemacht ist, werden in § 4 JWG. aufgefiihrt!®: 


14 Diese Bestimmungen sind durch die Notverordnung v. 14. 2..24 (mit Ausnahme des 
§55 JWG.) aufgehoben. Vorldufig gilt an ihrer Stelle die Fiirsorgepflichtverordnung v. 13. 2. 24. 

15 Die Notverordnung v. 14. 2. 24 ermachtigt die obersten Landesbehérden, die JA. 
von der Durchfiihrung der in Nr.5—8 genannten Pflichtaufgaben zu befreien. 

6 ,In§ 4 handelt es sich um Aufgaben breiterer Art als in § 3; vor allem fehlt hier 
das Moment der unmittelbar bevorstehenden bzw. bereits zur Wirklichkeit gewordenen Gefahr. 
In erster Linie ist zur Erfiillung der hier genannten Aufgaben die freiwillige Tatigkeit 
berufen, der das JA. helfend zur Seite stehen soll. Die Berechtigung zu einer derartigen Teilung 
des Aufgabenkreises ergibt sich einerseits aus der Tatsache, daB das JA. ohne umfassende 
Hilfe der bereits vorhandenen und noch entstehenden Vereinigungen der freiwilligen Tatigkeit 
nicht auskommen kann, anderseits aus der Tatsache, da8 gerade auf den hier genannten Ge- 
bieten die freiwillige Tatigkeit erfolgreiche Arbeit bereits geleistet hat. Worin die Anregung 
und Foérderung bestehen muB, wird entsprechend den ortlichen Verhaltnissen verschieden sein: 
geldliche Zuwendung, Gewdhrung von Rat, Erméglichung eines Zusammenschlusses gleich- 
gerichteter Bestrebungen, Ausgleich bestehender Differenzen u. 4.“ Drewes-Sandré, pays. 


u. JGG., Berlin 1924. Anm.1 zu §4 JWG. 
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,Aufgabe des Jugendamts ist ferner, Einrichtungen und Veranstaltungen anzuregen, 
zu férdern und gegebenenfalls zu schaffen ftir: 


. Beratung in Angelegenheiten der Jugendlichen ; 
. Mutterschutz vor und nach der Geburt; 
. Wohlfahrt der Sduglinge; 
. Wohlfahrt der Kleinkinder ; 
. Wohlfahrt der im schulpflichtigen Alter stehenden Jugend auBerhalb des Unterrichts; 
. Wohlfahrt der schulentlassenen Jugend. 
Das Nahere kann durch die oberste Landesbehérde bestimmt werden.“ 


ao fF WD = 


Es handelt sich hier um Aufgaben der Jugendpflege, die bisher im wesent- 
lichen durch Verwaltungsvorschriften geregelt wurden. Dem Geist der durch die 
Jugendgesetze begonnenen Gesetzgebung entspricht es jedoch, auch diese sowie 
die in §3 Nr. 6—8 JWG. aufgefiihrten Aufgaben demnachst gesetzlich zu regeln. 

Gegenstand besonderen Interesse ist das Verhdltnis der JA. zur freien 
Liebestatigkeit. Die Grundlage gibt § 6 JWG.: 

Das Jugendamt hat die freiwillige Tatigkeit zur Forderung der Jugendwohlfahrt 
unter Wahrung ihrer Selbstandigkeit und ihres satzungsmaBigen Charakters 
zu unterstiitzen, anzuregen und zur Mitarbeit heranzuziehen, um mit ihr zum Zwecke eines 


planvollen Ineinandergreifens aller Organe und Einrichtungen der Offentlichen und privaten 
Jugendhilfe und der Jugendbewegung zusammenzuwirken.“ 


Es herrscht allgemeine Ubereinstimmung, daB die freie Liebestatigkeit in 
der Wohlfahrtspflege iiberhaupt und in der Jugendwohlfahrtspflege insbesondere 
unentbehrlich. ist}? Das JWG. sieht daher weitgehende Mitwirkung der freien 
Liebestatigkeit vor, auf deren Form weiter unten eingegangen wird. 

Zustandig zum praktischen Einschreiten im Einzelfalle ist dasjenige JA., 
in dessen Bezirk der Jugendliche seinen gewohnlichen Aufenthaltsort hats. 
Fur vorlaufige MaBnahmen ist das JA. zustandig, in dessen Bezirk das Bediirfnis 
der 6ffentlichen Jugendhilfe hervortritt?® (§7 JWG.). 

In Anbetracht der trostlosen Finanzlage des Reiches ist die Durchfiihrung 
der durch das JWG. vorgesehenen Aufgaben stark beschnitten worden. Auf 
Grund des Ermiachtigungsgesetzes ist eine Notverordnung ergangen®, daB 


1” Um den Anteil der freien Liebestitigkeit an der praktischen Wohlfahrtspflege zu ver- 
anschaulichen, sei darauf hingewiesen, da8 in Deutschland 600 000 Betten in Krankenhausern, 
Wohlfahrtsanstalten usw. vorhanden sind; davon werden durch Behdrden gestellt 60 000; 
der Rest verdankt sein Dasein der freien Liebestatigkeit. 85°% aller in der Wohlfahrtspflege 
in Deutschland tatigen Personen gehéren der freien Liebestatigkeit an. 

18 Das ist eine Neuerung. Im bisherigen Recht wurde bei Minderjahrigen stets nur nach 
dem Wohnsitz gefragt, d.h. dem Ort, den der gesetzliche Vertreter des Minderjahrigen be- 
stimmt. Dieser ,,Wohnsitz‘‘ ist wesentlich etwas Rechtliches, wahrend der ,,Aufenthalt‘ 
etwas Tatsdchliches bedeutet. Wohnsitz und Aufenthaltsort fallen haufig auseinander. Z. B. 
Lehrlinge, die auswarts beim Meister wohnen, haben ihren Wohnsitz beim Vater, ihren Auf- 
enthaltsort beim Meister. 

9 Z. B. ein Geselle auf Wanderschaft wird krankenhausbedirftig. 

20 vy. 14. 2.24, RGBI. I, 110. vgl. Note 14. 15. 
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bis auf weiteres Reich und Lander nicht verpflichtet sind, Bestimmungen des 
JWG. durchzufiihren, die neue Aufgaben oder eine wesentliche Erweiterung be- 
reits bestehender Aufgaben fiir die Trager der Jugendwohlfahrt (das sind die 
Kommunen und Kommunalverbande, Stadt- und Landkreise, Provinzialver- 
bande) enthalten. Die praktischen Wirkungen dieser Verordnung sind AauBerst 
unbefriedigend. Die 6ffentliche Jugendwohlfahrtspflege ist eingerichtet; es 
sind ihr eine Menge wichtiger Aufgaben iibertragen, von denen auch die Not- 
verordnung nicht dispensiert. Wie sollen aber die Kommunen diese Aufgaben 
erfiillen, wenn ihnen nicht die erforderlichen ausgebildeten Krafte zur Verfiigung 
stehen? Die vorhandenen reichen, selbst in groBen Gemeinden, nur in seltenen 
Ausnahmefiallen aus, eine geniigende Erfiillung der neuen Aufgaben zu gewahr- 
leisten. Unter diesen Umstanden wird man positive Erfolge vom JWG. in 
vielen Fallen nur von tatkraftigem Eingreifen der freien Liebestatigkeit 
erwarten kénnen. Das Gesetz gibt die Méglichkeit hierzu in § 11: 

»Das JA. kann die Erledigung einzelner Geschafte oder Gruppen von Geschaften beson- 
deren Ausschiissen, in welche auch andere Personen als seine Mitglieder berufen werden, sowie 
Vereinigungen fiir Jugendhilfe und fir Jugendbewegung oder einzelnen in der Jugendwohl- 
fahrt erfahrenen und bewdhrten Mannern und Frauen widerruflich tibertragen. Das Nahere 
regelt die Reichsregierung entsprechend dem § 15 oder die oberste Landesbehérde. Die Ver- 
pflichtung des JA., fiir die sachgemaBe Erledigung der ihm obliegenden Aufgaben Sorge zu 
tragen, wird hierdurch nicht beriihrt.“ 

Ob und in welchem Umfange das einzelrie JA. von der hier vorgesehenen 
Delegationsbefugnis Gebrauch macht, bleibt seiner EntschlieSung vorbehalten. 
Es mu8 aber erwartet werden, daB die JA. weitgehend sich dieser Méglichkeit 
bedienen. Als konfessionelle Vereinigungen, denen die selbstandige Erledigung 
jugendamtlicher Geschafte iibertragen werden k6nnte, diirften in erster Linie 
katholischerseits die Fiirsorgevereine fiir Frauen bzw. Manner (Zentralen Dort- 
mund und Paderborn), auch Vinzenz- und Elisabethvereine, evangelischerseits 
die evangelischen JA. in Frage kommen; als Einzelpersonen, namentlich auf 
dem Lande, waren Pfarrer, Lehrer, Waisenrate, die Fiirsorger des Landeshaupt- 
manns usf. die gegebenen. — Grundsatzlich die gleiche Stellung wie in der Jugend- 
wohlfahrtspflege nimmt die freie Liebestatigkeit in der allgemeinen Wohlfahrts- 
pflege ein?!. So hat die freie Liebestatigkeit heute ihre groBe Stunde; 1aBt sie 
diese ungeniitzt voriibergehen, so wird sie in der weiteren Entwicklung immer mehr 
von der 6ffentlichen Fiirsorge ausgeschlossen, vielleicht sogar von ihrer stolzen 
Hohe. herabgestiirzt und zur Bedeutungslosigkeit verurteilt werden. Hiermit 
soll jedoch keineswegs der Griindung weiterer Vereine, Ausschiisse usw. das Wort 
geredet werden. Es kommt nur auf die richtigen Persénlichkeiten an, fir 
die die Arbeit in der Wohlfahrtspflege nichts anderes ist als entsagungsvoller 
Dienst fiir den leidenden Nachsten. 

In diesem Zusammenhang ist darauf hinzuweisen, da ‘die unbedingte 


a er pereeeenennmemmeinrsstaercoemenpes tel ie Lireedieninasypeen net 
21 Vgl. VO. iiber Farsorgepflicht v. 13. 2. 24, §8. 
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Selbstandigkeit der freien Liebestatigkeit durch §6 JWG. ausdriick- 
lich garantiert ist. Die JA. haben sich in die freie Tatigkeit in keiner Weise ein- 
zumischen. Anderseits darf die freie Liebestatigkeit nur dann auf Untersttitzung 
durch die JA. rechnen (wozu namentlich auch — soweit die Kommune selbst 
Geld hat — finanzielle Unterstiitzung gehdrt), wenn sie positive Arbeit leistet 
und unbedingt zuverlassig ist. 

Von hervorragender praktischer Bedeutung ist die Organisation der JA.22 
Die Aufgaben der dffentlichen Jugendwohlfahrt (mit Ausnahme der Ausfithrung 
der Fiirsorgeerziehung) sind Selbstverwaltungsangelegenheiten®> der 
Gemeinden und Gemeindeverbande. Darum sind die JA. auch kommunale und 
nicht Staatsbehérden. Fiir jeden Stadt- und Landkreis ist ein JA. zu errichten**. 
Innerhalb eines Landkreises kénnen auf Antrag von Gemeinden oder Gemeinde- 
verbanden von mehr als 10000 Einwohnern durch Beschlu8& des Kreisaus- 
schusses fiir diese besondere JA. errichtet werden; diesen besonderen JA. k6nnen 
Nachbargemeinden angeschlossen werden. Zusammensetzung, Verfassung und 
Verfahren der JA. wird durch Satzungen, die auf Grund der Gemeindeverfas- 
sungsgesetze zu erlassen sind und der Bestdtigung durch die BeschluBbehdérde 
bedtirfen, geregelt. Hierbei miissen folgende Vorschriften beachtet werden: 


»VDem JA. gehéren an: 


1. ein bis vier leitende Beamte des Selbstverwaltungskérpers, unter ihnen der Vor- 
sitzende, welcher bei Stimmengleichheit den Ausschlag gibt. Diese Mitglieder, unter denen 
sich der leitende Fachbeamte des JA. befinden mu8, werden vom Vorstand des Selbstverwal- 
tungskérpers (d. i. [Ober-]Biirgermeister oder Landrat) bestimmt; 


2. héchstens die fiinffache Zahl (mindestens 10) von in der Jugendwohlfahrt erfahrenen 
und bewdhrten Mannern und Frauen. Zwei Finftel dieser fiinffachen Zahl werden vom Vor- 
stand des Selbstverwaltungskérpers auf Grund von Vorschlagen ernannt, die von den freien 
Vereinigungen zu machen sind, welche sich ganz oder vorwiegend mit der Férderung der 
Jugendwohlfahrt befassen oder der Jugendbewegung dienen, soweit sie in dem Bezirk wirken, 
fiir den das JA. errichtet ist. Die Vereinigungen haben mindestens die doppelte Anzahl der 
auf sie entfallenden Vertreter vorzuschlagen. Die Vorgeschlagenen miissen die Wahlbarkeit 
fir Ehrendmter des Selbstverwaltungskérpers besitzen. Uber die Zulassung der Vereini- 
gungen zur Austibung des Vorschlagsrechts und die Zahl der von ihnen zu stellenden Vertreter 
entscheidet der Vorstand des. Selbstverwaltungskérpers. Bei der Entscheidung ist auf die 
Jugendwohlfahrtspflege Riicksicht zu nehmen. Gegen die Entscheidung kénnen die Vor- 
schlagsberechtigten sowie die Vereinigungen, deren Vorschlagsrecht abgelehnt ist, binnen zwei 
Wochen Beschwerde beim Regierungsprasidenten erheben. 

Unter den verbleibenden drei Fuinfteln miissen sich befinden je ein evangelischer 
und ein katholischer Geistlicher, soweit Kirchengemeinden dieser Bekenntnisse im Be- 


22 §§8—11 JWG.; 1-11, 27,33 AG. JWG. Die Darstellung im Text schildert die Rechts- 
lage in Preu8en. 

23 D. h. die Gemeinden bestimmen selbst, wie die betr. Angelegenheiten behandelt werden 
sollen, ernennen die dazu nétigen Beamten, schaffen die erforderlichen Einrichtungen usw. 
Der Staat hat nur das Recht der Aufsicht und in gewissen Fallen der Genehmigung der ge- 
troffenen Ma8nahmen. 


4 Fir Berlin gelten Sonderbestimmungen. 
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zirke vorhanden sind, sowie ein Rabbiner, soweit Synagogengemeinden im Bezirk vorhanden 
sind und der Rabbiner im Bezirk ansdssig ist, sowie zwei Lehrpersonen (Lehrer und Lehrerin). 
Die vorbenannten geistlichen Mitglieder werden von den zustandigen Stellen der betreffenden 
Religionsgesellschaften ernannt oder gewdhit, die Lehrpersonen werden von der Vertretung 
des Selbstverwaltungskérpers nach Mehrheitsbeschlu8 gewdhit. 

Im tibrigen werden die in der Jugendwohlfahrt erfahrenen Manner und Frauen von der 
Vertretung des Selbstverwaltungskérpers auf Grund der fiir die Wahlen von Ehrenbeamten 
geltenden Vorschriften gewahlt“‘ (§ 4 AG. JWG.). 


AuB8erdem sind — soweit sie nicht schon auf Grund vorstehender Bestim- 
mungen mit beschlieBender Stimme Mitglieder geworden sind — mit beratender 
Stimme zur Teilnahme an den Sitzungen des JA. berechtigt: der Kreisschulrat, 
der Kreismedizinalrat, der Gewerberat, der Vormundschaftsrichter. Die Amts- 
dauer der Mitglieder des JA. betragt vier Jahre; mit dem Ablauf dieser Frist 
endigt auch das Amt der Ersatzleute. Den Vorsitz fiihrt — je nach Art der JA., 
vgl. im einzelnen §§ 7 bis 9 AG. JWG. — der Oberbiirgermeister, Landrat oder 
Birgermeister. 

Aus Sparsamkeitsgriinden ist vorgesehen, da8 die Aufgaben des JA. auf 
bestehende oder zu errichtende Wohlfahrtsamter oder andere, der Wohlfahrts- 
pflege dienende geeignete Stellen der Selbstverwaltung oder einem Ausschu8 
dieser Stelle iibertragen werden kénnen. Wird von dieser Befugnis Gebrauch 
gemacht und ein, man kann es so nennen, ,,unselbstandiges“ JA. errichtet, so 
muB gleichwohl eine Satzung beschlossen werden, die den gleichen Inhalt wie 
die eines ,,selbstandigen‘“‘ JA. hat, insbesondere die Mitwirkung der oben auf- 
gefiihrten Personen im JA. sicherstellt. — Die gesundheitlichen Aufgaben des 
JA. kénnen auf ein Gesundheitsamt oder eine entsprechende Behorde tiber- 
tragen werden. Verbleiben sie beim JA., so ist ein Arzt bei ihrer Bearbeitung 
zuzuziehen. 

Als Rechtsmittel gegen die Entscheidung der JA. oder der Stellen, denen 
jugendamtliche Aufgaben tibertragen sind, steht der Einspruch zu: 

1. wenn durch Nichtanwendung oder unrichtige Anwendung des bestehenden Rechts, ins- 
besondere auch rechtsgiiltiger Satzungen, das Interesse eines Kindes oder einer Gruppe 
von Kindern verletzt ist, dem gesetzlichen Vertreter und den Eltern des Kindes oder den- 


jenigen, die berechtigt sind, die Interessen der Gruppe zu vertreten, insbesondere auch den 
gemaB § 29 JWG. von der Aufsicht des JA. befreiten Anstalten und fiir geeignet erklarten 
Vereinigungen”® ; 

2. ferner unabhangig vom Vorliegen der Voraussetzungen zu 1, wenn die Entscheidung die 
Erlaubnis zur Aufnahme eines Pflegekindes oder die Aufsicht tiber ein Pflegekind betrifft, 
den von der Entscheidung Betroffenen sowie den Eltern und dem gesetzlichen Vertreter 
des Kindes. 

Der Einspruch ist bei derjenigen Stelle einzulegen, die die Entscheidung erlassen hat. Ist 
diese Stelle eine andere als der Vorstand des Selbstverwaltungsk6rpers, so ist der Einspruch 
diesem zur Entscheidung vorzulegen‘‘ (§ 15 AG. JWG.). 


25 Das sind Anstalten, die Kinder-in Pflege nehmen und durch die Landesjugendamter 
von gewissen Vorschriften des JWG. befreit sind. Ndaheres hieriiber weiter unten im Text. 
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In praxi wird hiernach in der Regel der Vorstand des Selbstverwaltungs- 
korpers (Landrat, Oberbiirgermeister) als erste Instanz iiber Beschwerden in 
Jugendamtssachen entscheiden. Gegen seinen Beschlu8 steht binnen zwei 
Wochen Beschwerde an die Kommunalaufsichtsbeh6rde (Regierungsprdsident) 
zu; in den Nr. 1 genannten Fallen kann statt dieser Beschwerde Klage im Ver- 
waltungsstreitverfahren erfolgen. Durch diese Bestimmung wird ermdglicht, 
die Entscheidungen der JA. in weitem Umfang der Nachpriifung durch die 
Verwaltungsgerichte zu unterziehen. 

Das Landesjugendamt. — ,,Zur Sicherung einer gleichmaBigen Erfiillung 
der den JA. obliegenden Aufgaben und zur Unterstiitzung ihrer Arbeit‘ sind 
Landesjugendamter zu errichten (§ 12 JWG.). In PreuBen sind als Bezirk fir 
die Landes- JA. die Provinzen bestimmt ; jedoch ist die Errichtung von Landes- JA. 
den Provinzialverwaltungen freigestellt (§ 12 AG. JWG.). Die Landes- JA. werden 
im wesentlichen den Charakter von Sammelstellen haben, die einerseits unter- 
einander in enger Fiithlung stehen, anderseits von den JA. regelmaBige Tatig- 
keits- und Erfahrungsberichte erhalten. So wird ihnen bald ein reiches Material 
zur Verfiigung stehen, welches sie sowohl im allgemeinen wie im einzelnen fir 
die Jugendpflege nutzbar machen kénnen?*. Die Zusammensetzung ist ahnlich 
wie die der JA., namentlich hat die freie Liebestatigkeit Anspruch auf zwei 
Fiinftel der Zah! der nichtbeamteten Mitglieder; auBerdem sind Vertreter von 
JA. und Justizbehérden in die Landes- JA. zu berufen. 

Das Reichsjugendamt. — Bei dem Reichsministerium des Innern ist 
durch das JWG. (§ 16) ein Reichs- JA. in Form eines Reichsbeirats zur Jugend- 
wohlfahrt vorgesehen; die Zusammensetzung, auch beziiglich der Teilnahme der 
freien Liebestatigkeit, entspricht der der JA. und Landes- JA. Durch die Not- 
verordnung vom 14. Febr. 1924 ist jedoch die Einrichtung dieses Reichs- JA. vor- 
laufig aufgehoben. Es verbleibt lediglich bei der der Reichsregierung gemaB 
§ 15 JWG. eingerdumten Befugnis, ,,zur Sicherung einer tunlichst gleichmaBigen 
Erfiillung der Aufgaben der JA, mit Zustimmung des Reichsrats Ausfithrungs- 
vorschriften“ zu erlassen?’. 


2. Schutz der Pflegekinder. 


Ein vielfach recht trauriges Kapitel der Jugendpflege bilden die Pflege- 
kinder (,,Pflk.“). In gro8em Umfang werden sie lediglich des Erwerbs wegen ge- 
halten und sind darum besonders gefahrdet. Meist unehelich geboren und eine 
héchst unwillkommene Last ihrer Miitter, sind diese bedauernswerten, wehr- 
losen Geschépfe nicht selten Gegenstand herzloser Qualereien und selbst 
ane Sele tse Sea aS AON AE MM LAAN aM rhino ew oaaennmaeay 

*6 Im einzelnen vergleiche tiber ihre Aufgaben §13 JWG.; die Befugnisse der Ziffer 8 
(betr. Pflegekinder in Anstalten) sind in PreuBen der Landeszentralbehérde vorbehalten. In 
der Rheinprovinz ist am 26. 6. 1924 ein Landes- JA. -errichtet. 

2” Bis jetzt sind solche Ausfiihrungsvorschriften nicht ergangen. 
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schlimmster Verbrechen. Ihr besonderer Schutz ist darum Pflicht jeder ordent- 
lichen Wohlfahrtspflege. 

Bisher war die Sorge fiir die Pflk. wesentlich im Verwaltungswege und értlich 
durchaus verschieden geregelt. Das JWG. gibt einheitliche, fiir das ganze Reich 
giiltige Mindestvorschriften; den Landern bleibt es iiberlassen, weiter- 
gehende Bestimmungen zu treffen?*, Unter Pflk.2° sind alle deutschen Kinder 
ohne Riicksicht auf Geschlecht, Personenstand und Vermégensverhaltnisse zu 
verstehen, auf die folgende drei Momente zutreffen (§ 19 JWG.): 1. bis 14 Jahre 
alt?°; 2. regelmaBig — einerlei, ob dauernd oder nur fiir einen Teil des Tages — 
in fremder Pflege befindlich; 3. entgeltlich aufgenommen. § 21 JWG. macht 
jedoch von dieser Regel zwei wichtige Ausnahmen: nicht als Pflk. gelten: 
1. eheliche Kinder, die bei Verwandten oder Verschwagerten bis zum dritten 
Grade* verpflegt werden, es sei denn, daB die Pflegepersonen Kinder entgeltlich, 
gewerbs- oder gewohnheitsmaBig in Pflege nehmen**. 2. Kinder, die aus Anla8 
auswartigen Schulbesuchs fiir einen Teil des Tages in Pflege genommen werden, 
sowie Kinder, die zum Zweck des Schulbesuchs in auswartigen Schulorten in 
Familien untergebracht sind, wenn diese von der Leitung der Schule fiir geeignet 
erklart sind und iiberwacht werden. 

Was den Begriif ,,Pflege‘‘ angeht, so ist zu unterscheiden zwischen ,,Pflege“ 
und ,,Bewahrung“. Unter Pflege ist nicht nur die Gewahrung von Obdach und 
Kost, sondern gleichzeitig die geistig-sittliche Erziehung zu verstehen — die 
Pflege soll also den Aufenthalt im elterlichen Hause voll ersetzen —, wahrend 
unter Bewahrung ein voriibergehendes, weniger verantwortungsvolles Beauf- 
sichtigen der Kinder gemeint ist, wobei ebenfalls Obdach und Kost gewahrt 
werden kann. Wann eine Unterbringung als Pflege oder als Bewahrung anzu- 
sehen ist, entscheidet sich von Fall zu Fall**. 

28 Es tritt hier der Charakter des JWG. als Rahmengesetz wieder klar zutage. 

29 Bisher gab es weder in Literatur noch Praxis eine einheitliche Auffassung des Begriffs 
Pfik. Es bestanden Unterschiede sowohl in bezug auf die Kategorien der von dem Begriff 
erfaBten Kinder, als auch in Hinsicht der Altersgrenzen. Der Sprachgebrauch schwankte 
zwischen Pflege-, Halte-, Kost- und Ziehkinder. Das JWG. unterstreicht also schon durch die 
Wahl des Begriffs das Moment der Pflege. 

30 MaBgebend fir diese Altersgrenze ist die Erwagung, daB mit dem 14. Jahre in der Regel 
die Schulentlassung und der Eintritt ins Erwerbsleben erfolgt, wodurch die Erziehung zu einem 
gewissen Abschlu8 gebracht wird. Die Altersgrenze kann landesgesetzlich herauf- (nicht herab-) 
gesetzt werden. 

31 Zu berechnen nach § 1589 BGB.: Der Grad der Verwandtschaft bestimmt sich nach 
der Zahl der sie vermittelnden Geburten. Ein uneheliches Kind ist nur mit seiner Mutter und 
deren Verwandten, nicht aber mit seinem Vater verwandt. 

32 Ein Junge, der z. B. von seiner Tante entgeltlich oder unentgeltlich in Pflege genommen 
wird, ist kein ,,Pflk.“ im Sinne des JWG. Die ratio legis liegt in der Erwagung, daB die nahen 
Bande des Blutes hinreichende Gewahr fiir das Wohlergehen des Kindes bieten. Dieser Grund 
entfallt jedoch, wenn die Pflegepersonen aus der gewerbs- oder gewohnheitsmaBigen Pflege 
fremder Kinder persénlichen Nutzen ziehen. 

33 Drewes-Sandré, Anm. 2 zu §19 JWG. 
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Das JWG. schiitzt die Pflk. in doppelter Hinsicht: einerseits macht es die 
Aufnahme eines Pflk. abhangig von der Erlaubnis des JA., anderseits unterstellt 
es die Pflk. der Aufsicht des JA. 

Jeder, der ein Pflk. zur Pflege aufnimmt, bedarf der vorher einzuholenden 
Erlaubnis des JA., in dessen Bezirk er seinen gewohnlichen Aufenthalt hat. 
In dringenden Fallen ist die nachtragliche Erlaubnis unverziiglich zu bewirken. 
Wer mit einem Pflk. in den Bezirk eines JA. zuzieht, hat die Erlaubnis zur Fort- 
setzung der Pflege unverziiglich einzuholen. Die Voraussetzungen fiir die Er- 
teilung der Erlaubnis, ihr Erléschen und ihren Widerruf sind der landesgesetz- 
lichen Regelung vorbehalten. Beziigliche Vorschriften sind bisher nicht ergangen. 
Man wird daher diese Voraussetzungen aus dem Zweck des JWG. folgern miissen 
und sagen diirfen, daB die Erlaubnis nur erteilt werden darf, wenn das kOrper- 
liche, geistige und sittliche Wohl des Pflk. gesichert ist. Ohne Riicksicht auf 
die landesrechtlichen Bestimmungen ordnet das JWG. an, daB die Erlaubnis 
widerrufen werden kann, wenn das k@rperliche, geistige oder sittliche Wohl des 
Kindes es erfordert*. 

Alle Pflk. unterstehen der standigen Aufsicht des JA. Das gleiche gilt fiir 
uneheliche Kinder, die sich bei der Mutter befinden*®. Die Aufsichtsbefugnisse 
des JA:, insbesondere soweit sie das gesundheitliche und sittliche Wohl der 
Pflk. betreffen, sind ebenfalls Ausfithrungsbestimmungen des Reichs- JA. oder 
der Landes- JA. vorbehalten. Da sie nicht ergangen sind, wird man, wiederum 
aus dem Zweck des Gesetzes folgernd, sagen kénnen: Das JA. hat darauf zu 
achten, da8 das Wohl der Pfik. in kérperlicher, geistiger und sittlicher Hinsicht 
nicht gefahrdet wird. Falls es eine Gefahrdung feststellt, hat es selbst Abhilfe 
zu versuchen, wenn das nicht méglich ist, unverziiglich dem zustandigen Vor- 
mundschaftsgericht Anzeige zu erstatten. Gegen den Willen der Pflegeperson 
darf das JA. unter Anwendung von ZwangsmaBnahmen n u r einschreiten, wenn 
,»,Gefahr im Verzuge“‘** ist; das JA. darf aber auch dann nur eine vorlaufige 
anderweite Unterbringung anordnen und muB das zustandige Vormundschafts- 
gericht sofort benachrichtigen (§ 27 JWG.). 

,.Bewahrkinder’, d. h. Kinder, die unentgeltlich oder nicht gewerbsmaBig 


34 Die Folge eines Widerrufs der Erlaubnis ist, daB die Pflegeperson, die das Pflk. trotzdem 
bei sich behalt, sich strafbar macht. : 

35 Diese unehelichen Kinder sind keine ,,Pflk.“‘, weil die Mutter keine Fremde ist, ihr 
dazu kraft positivrechtlicher Vorschrift. (§ 1707 BGB.) zwar nicht die ,,elterliche Gewalt“, 
wohl aber das Recht und die-Pflicht, fiir die Person des Kindes zu sorgen, zusteht. Da indes: 
die unehelichen Kinder erfahrungsgem48 oft schlecht bei ihren Mittern untergebracht sind 
und auch die Aufsicht der Vormiinder oft zu wiinschen iibrig 1aBt, reer ree sich die Aufsicht 
des JA. tiber diese Kinder. 

86 Wann dies vorliegt, ist Tatfrage. Man darf hierzu nur die Falle rechnen, in denen eine 
erhebliche, gegenwartige Gefahrdung des Kindes vorliegt, die unverziigliches Einschreiten 
erfordert, z. B. schwere MiBhandlung des Kindes, am Kinde begangene Unzucht, liederliches: 
Leben der Pflegeperson u. dgl. mehr. 
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voriibergehend in Bewahrung genommen werden®’, sind keine ,,Pfik.“‘ im Sinne 
des JWG.; ihre Aufnahme muB jedoch dem JA. angezeigt werden. 

Erleichterungen hinsichtlich der Erlaubnis und Aufsicht sind vorgesehen 
fiir Kinder, die von andern reichs- oder landesgesetzlich zustandigen Behérden 
in Familienpflege untergebracht werden®8, sowie fiir Anstalten, die Kinder in 
Pflege nehmen®*. Die Landesgesetzgebung kann Ausnahmen von den Vor- 
schriften iiber Erlaubnis und Aufsicht fiir landliche Bezirke zulassen, aber auch 
iiber das JWG. hinausgehende Schutzvorschriften fiir die Kinder geben*. 

Zuwiderhandlungen gegen die Vorschriften iiber den Schutz der Pfik. 
sind mit Geld- oder Freiheitsstrafen oder beiden Strafen bedroht. Es ist damit 
zu rechnen, da® diese Vorschriften haufig nicht aus bésem Willen, sondern aus 
Unkenntnis tibertreten werden. Um hier iiberfliissige Strafverfahren zu ver- 
meiden, ist bestimmt, da® die Bestrafung nur auf Anta des JA., der zuriick- 
genommen werden kann, erfolgt. 


3. Vormundschaftswesen. 


Weittragende Neuerungen bringt das JWG. auf dem Gebiet des Vormund- 
schaftswesens durch die Einfiihrung der Amtsvormundschaft. Das BGB. 
kannte grunds&atzlich nur die ehrenamtliche Einzelvormundschaft*. Fir 
jedes Miindel war ein besonderer Vormund durch besonderen Akt des Gerichts 
zu bestellen. Anstaltsvormundschaften waren nur ausnahmsweise durch die 
Landesgesetzgebung moglich. — Es zeigte sich aber bald der Mangel an Persén- 
lichkeiten, die bereit und geeignet waren, das Amt eines Vormundes zu iiber- 
nehmen; das galt insbesondere fiir die Stadte und die unehelichen Kinder. Man 
ging daher dazu iiber, Amts- oder Berufsvormiinder zu bestellen. Die 
Kommunalbehorden stellten Beamte zur Verfiigung, die ein fiir allemal bereit 
und kraft ihrer Vorbildung auch geeignet waren, Vormundschaften zu tiber- 
nehmen. Diese Persénlichkeiten wurden durch das Gericht fiir alle Mindel als 
Vormund bestellt, fiir die kein geeigneter sonstiger Vormund gefunden werden 
konnte. — Daneben haben sich sogenannte Sammelvormundschaften 
herausgebildet, bei der nicht eine Behérde, sondern eine Organisation der freien 


3? Die Begriindung (S. 46) fithrt als Beispiel hierzu an: ,,Wenn eine Mutter aus AnlaB 
einer Reise oder wahrend der Dauer einer voriibergehenden Abwesenheit ihr Kind einer benach- 
barten Familie oder Verwandten zur Obhut tibergibt. Hier soll keine Erlaubnis zur Ubernahme 
solcher Kinder in Bewahrung erforderlich sein. Die nahere Bestimmung hiertiber, wann der 
Fall einer voriibergehenden unentgeltlichen Verwahrung gegeben ist, kann durch Richtlinien 
des Reichs- JA. im Wege authentischer Interpretation getroffen werden.“ 

38 7, B. Fiirsorgezdglinge, die der Landeshauptmann in Familien, meist auf dem Lande, 
unterbringt. 

39 7. B. Waisenhdsuer, Erholungsheime, Erziehungsanstalten. 

40 Beides in PreuBen bisher noch nicht geschehen. 

41 Vgl. zu diesem und folgendem die guten zusammenfassenden Ausfiihrungen der Be- 
griindung z. JWG. 49 ff. 
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Liebestatigkeit die zum Vormund geeignete Person stellt; diese Sammelvor- 
mundschaften tragen also den Charakter von Berufsvormundschaften nicht be- 
hordlicher Art. 

Auf die Vorteile und Nachteile der genannten Vormundschaftsarten kann 
hier nicht naher eingegangen werden‘?. Man wird aber aus voller Uberzeugung 
den Worten der Begriindung zum JWG. zustimmen: ,,Die Einzelvormund- 
schaft, von der das BGB. ausgeht, ist, wenn sie von einem geschulten, den An- 
forderungen seines Amtes gewachsenen Vormund gefiihrt wird, die ideale 
Vormundschaft; das gilt auch gegeniiber den obenerwahnten Vorziigen der 
Amtsvormundschaft.“* Wenn gleichwohl das JWG. die Amtsvormundschaft in 
neuer Form einfiihrt, so ist das nur geschehen, weil nicht die nétigen Einzel- 
vormiinder zu haben sind. . 

Unter Amtsvormundschaft versteht man die Vormundschaft, die das 
JA. austibt. Konnte bisher nur eine Einzelperson als Vormund bestellt werden, 
so erméglicht das JWG., daB eine Behérde, namlich das JA., Vormund wird. 
Die Ausiibung der vormundschaftlichen Obliegenheiten erfolgt durch einzelne 
Mitglieder oder Beamte des JA. Auf diese Amtsvormundschaft finden im all- 
gemeinen die Vorschriften des BGB. Anwendung; jedoch ist das JA. wesentlich 
freier gestellt als der Einzelvormund*?. — Bei der Beratung des JWG. hat der 
Umstand, daB das JA. als Behérde keine Konfession hat, AnlaB zu Debatten 
gegeben. Nach BGB. ist bei der Auswahl des Vormundes auf das religiédse Be- 
kenntnis des Miindels Riicksicht zu nehmen. Das JWG. sagt nur, daB der Amts- 
vormund auf das religiése Bekenntnis oder die Weltanschauung des Miindels 
oder seiner Familie bei der Unterbringung in einer Familie oder Anstalt Riick- 
sicht zu nehmen hat (§ 33 Abs. 3 JWG.). Fiir die Praxis diirfte jedoch der nicht- 
konfessionelle Charakter des JA. keine groBe Bedeutung gewinnen. Denn 
einerseits bietet die Zusammensetzung des JA. ausreichende Gewahr gegen MiB- 
griffe (die iibrigens auch bei der Einzelvormundschaft vorkommen kénnen), 
anderseits ist leicht dadurch ein Ausweg zu schaffen, da fiir die Kinder der 
verschiedenen Konfessionen nur Beamte oder Mitglieder derselben Konfession 
mit der Ausiibung der vormundschaftlichen Obliegenheiten betraut werden. 

Es gibt zwei Formen der Amtsvormundschaft, die gesetzliche und die 
bestellte. — Die gesetzliche Amtsvormundschaft betrifft nur die unehelichen 
Kinder. ,,Mit der Geburt eines unehelichen Kindes erlangt das JA. des Ge- 
burtsorts die Vormundschaft“ (§ 35 Abs. 1. JWG.). Das gilt fiir alle unehelichen 
Kinder, ohne Riicksicht auf den Stand der Mutter*4. Der Zweck dieser Vor- 


42 Vgl. dazu Begriindung z. JWG. 53 f. ; 

43 Insbesondere wird kein Gegenvormund bestelit und bestehen Erleichterungen fir die 
Vermégensverwaltung; dariiber hinaus kénnen landesrechtlich weitere Erleichterungen ge- 
wahrt werden (in PreuBen nicht geschehen); im einzelnen vgl. §33 JWG. 

44 Der Stand des Vaters kommt tiberhaupt nicht in Frage, da der Vater mit dem Kinde 
nicht als ,,verwandt‘ im Sinne des Gesetzes gilt, § 1589 Abs. 2 BGB. 
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schrift ist, dem unehelichen Kinde einen gesetzlichen Vertreter zur Seite zu 
stellen*®, der sofort bei der Geburt die Rechte des Kindes geltend machen kann 
und nicht bis zur Bestellung durch das Vormundschaftsgericht warten muB. — 
Nur in einem Ausnahmefalle wird nicht das JA., sondern eine Einzelperson bei 
der Geburt des Kindes kraft Gesetzes Vormund: ,,Fiir die Leibesfrucht 
einer unehelichen Mutter kann auf Antrag des JA. oder dieser Mutter durch 
das Vormundschaftsgericht ein Pfleger bestellt werden‘‘, der mit der Geburt 
Vormund des Kindes wird (§ 38 JWG.). Die Bestellung eines solchen Pflegers 
wird durch die Tatsache der unehelichen Schwangerschaft gerechtfertigt; es 
ist nicht erforderlich, da die kiinftigen Rechte der Leibesfrucht einer Fiirsorge 
bedirfen. Diese Bestimmung gibt die Moglichkeit, iiberall da, wo eine geeig- 
nete Perséniichkeit vorhanden ist, eine mit der Geburt wirksam werdende Einzel- 
vormundschaft herbeizufithren; von dieser Méglichkeit wird namentlich auch 
dann Gebrauch zu machen sein, wenn aus irgendeinem Grunde das Eingreifen 
der Behorde als Vormund nicht erwiinscht ist. — Sobald es das Wohl des Miindels 
erfordert, soll das die Vormundschaft fiihrende JA. die Vormundschaft an ein 
anderes JA. abgeben?®. 

Die Stellung des JA. zur Einzelvormundschaft regeln zwei Vorschriften ; 
die erste liegt mehr im Interesse des JA., die zweite mehr in dem des Miindels. 
Was die erstere angeht, so ist, um eine Uberlastung des JA. (namentlich in 
finanzieller Hinsicht) durch gesetzliche Amtsvormundschaften zu vermeiden, 
vorgesehen, da das Vormundschaftsgericht das JA. auf dessen Antrag als Amts- 
vormund entlassen und einen Einzelvormund bestellen mu8, soweit dies dem 
Wohl des Miindels nicht entgegensteht ($40 JWG.). Ob diese letztere Voraus- 
setzung zutrifft, hat das Vormundschaftsgericht von Amts wegen zu priifen. 
,,Das Wohl des Miindels spielt aber auch insofern eine Rolle, als das JA., das mit 
Vormundschaften iiberlastet ist, eine gewissenhafte Betreuung seiner Miindel 
nicht gewahrleisten kann. Die den JA. vorgesetzten Aufsichtsbehérden werden 
dariiber zu wachen haben, da8 nicht durch Obereilung und unsachgemafe Ent- 
lassung das Wohl des Miindels gefahrdet wird*’. 

Wesentlich auf das Interesse des Miindels abgestellt ist dagegen § 44 JWG.: 


een ne enemeet 

45 Die Mutter ist nicht gesetzliche Vertreterin des Kindes. Sie kann daher auch nicht 
gegen den unehelichen Vater auf Alimente fiir das Kind klagen; ihre Anspriiche gegen den 
unehelichen Vater gehen nur auf die Entbindungs- und Sechswochenkosten, §§ 1715 f. BGB. ; 
vgl. oben Note 35. 

46 Wenn z. B. ein Miindel in einem andern Bezirk untergebracht wird, kann das Verlangen 
berechtigt sein, daB das JA. dieses Bezirks die Vormundschaft filhre. Der Antrag auf Abgabe 
an dieses JA. kann von der Mutter und jedem, der ein berechtigtes Interesse an dem Miindel 
hat, gestellt werden. Gegen die Ablehnung kann das Vormundschaftsgericht angerufen 
werden. §39 JWG. 

47 Becker, i. Zentralbl. f. Vormundschaftswesen, Jugendgerichte u. Firsorgeerziehung, 
Bd. XIV, 4. 
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Das JA. soll die Bestellung einer Einzelperson als Vormund beantragen, wenn dies 
dem Interesse des Miindels férderlich erscheint. Es kann auch die Bestellung eines Mitvor- 
mundes fiir einen bestimmten Wirkungskreis beantragen. 

Die Bestellung kann von einem jeden, der ein berechtigtes Interesse des Mindels geltend 
macht, und von diesem selbst, wenn er das 14. Lebensjahr vollendet hat, beantragt werden. 
Sie kann auch von Amts wegen erfolgen. Vor der Entscheidung soll das Vormundschafts- 
gericht das JA. und tunlichst die Mutter des Mindels héren.“ 

Hervorzuheben ist die Moéglichkeit, daB das. Vormundschaftsgericht von 
Amts wegen das JA. als Vormund entlassen kann, z. B. wenn das JA. seine 
Pflicht nicht tun sollte. 

Das JWG. kennt einen Fall der sogenannten ,,bestellten“ Amtsvor- 
mundschaft (als Gegensatz zu der kraft Gesetzes eintretenden). Das JA. kann 
namlich auch dann, wenn es nicht kraft Gesetzes Vormund wird,°als Vormund 
fir einen Minderjahrigen*s bestellt werden, falls es einverstanden und kein 
geeigneter Einzelvormund vorhanden ist ; das JA. kann unter diesen Umstanden 
auch als Mitvormund, Gegenvormund, Pfleger oder Beistand bestellt werden. 

Wichtige Aufgaben sind dem JA. dadurch iibertragen, daB es zum Ge- 
meindewaisenrat erklart ist ($42 JWG.). Dieser hat im Vormundschafts- 
wesen eine sehr bedeutungsvolle Stellung. Er hat dem Vormundschaftsgericht 
geeignete Vormiinder vorzuschlagen (das Gericht darf keinen Vormund bestellen, 
ohne den Gemeindewaisenrat zu horen!), er hat in Unterstiitzung des Vormund- 
schaftsgerichts die Vormiinder zu tiberwachen und Pflichtwidrigkeiten dem Vor- 
mundschaftsgericht anzuzeigen®. Diese Befugnisse des Gemeindewaisenrats 
sind reichsrechtlich geregelt ; seine Organisation dagegen war bisher der Landes- 
gesetzgebung ausschlieBlich vorbehalten. In PreuBen gehérten dem Gemeinde- 
waisenrat, insbesondere auf dem Lande, in der Regel auch die Pfarrer an. Der 
Gemeindewaisenrat hat im allgemeinen die auf ihn gesetzten Hoffnungen nicht 
erfiillt®°.. Durch Ubernahme seiner Geschafte durch das JA. soll eine ordnungs- 
maBige und sachdienliche Erledigung seiner Obliegenheiten gewahrleistet werden. 
»Ehrenamtliche Krafte, die sich in dieser Tatigkeit bewahrt haben, werden 
im JA. auch weiterhin Gelegenheit haben, ihre Erfahrungen der Allgemeinheit 
zugute kommen zu lassen*!.‘‘ In welcher Weise diese Gelegenheit zur Mitarbeit 
geboten wird, hangt von den einzelnen JA. ab. 

Weitergehende Aufgaben von grofer praktischer Tragweite sind dem JA. 
dadurch zugewiesen, daf es einesteils das Vormundschaftsgericht bei allen 
MaBnahmen zu unterstiitzen hat, die die Sorge fiir die Person der Minderjahrigen 
betreffen, andernteils die Vormiinder, Beistande und Pfleger seines Bezirks 
planmafig zu beraten und die Ausiibung ihres Amtes zu unterstiitzen hat 
(§§ 43, 45 JWG). 

48 Also nicht etwa fiir einen entmiindigten Volljahrigen ! 

49 Vgl. im einzelnen dazu §§ 1849—1851 BGB. 


5° Vgl. hierzu Begriindung z. JWG. 29, 64. 
BLA va. O.. oo. 
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- Die bisher landesgesetzlich zugelassenen Anstalts- und Verei nsvormu nd- 
schaften sind durch das JWG. einheitlich geregelt. 

,Vorstinde von Anstalten, die unter der Verwaltung des Staates oder einer éffentlichen 
K6rperschaft stehen, sowie Vorstande solcher privaten Anstalten und Vereine, die vom Landes- 
JA. fiir geeignet erklart sind®’, kénnen auf ihren Antrag zu Vormtindern bestellt werden (An- 
stalts- oder Vereinsvormundschaft). Auch kénnen sie zu Pflegern oder Beistdnden bestellt 
werden. Ebenso konnen ihnen einzelne Rechte und Pflichten des Vormundes tibertragen werden. 
Das JA. muB in den Fallen, in denen der Minderjahrige von ihm bevormundet oder versorgt 
ist, vorher gehdrt werden.‘’ §47 Abs.1 JWG. 

Es kénnen heute auch — ein Fortschritt gegeniiber dem bisherigen Recht — 
Vorstande von privaten Vereinen und Anstalten als Vormund bestellt werden. 
Es wird nicht eine Einzelperson, sondern ,,der Vorstand“ als Vormund bestellt. 
,».Das Vormundschaftsgericht hat in jedem einzelnen Falle, in dem Vorstande 
von Anstalten oder Vereinen ihre Bestellung beantragen, zu priifen, ob ihre 
Bestellung dem Wohle der Miindel dient, und danach dem Antrag zu entsprechen 
oder ihn abzulehnen®*. Auf die Anstalts- und Vereinsvormundschaft finden im 
allgemeinen die Regeln tiber die Amtsvormundschaft des JA. entsprechende An- 
wendung. 

Endlich ist noch auf die Bestrebungen des §48 JWG. zu verweisen, den 
Kreis der als Einzelvormiinder zur Verfiigung stehenden Personen zu er- 
weitern. Hiernach ist das Recht der Frau, eine Vormundschaft abzulehnen, 
dahin modifiziert, daB eine Frau nur ablehnen kann, wenn sie zwei oder mehr 
schulpflichtige Kinder hat, oder wenn sie glaubhaft macht, da8 die ihr obliegende 
Firsorge fiir ihre Familie die Ausiitbung des Amtes dauernd besonders erschwert. 
Die verheiratete Frau bedarf nicht mehr der Zustimmung ihres Mannes, um als 
Vormund bestellt zu werden. Die Erlaubnis zur Ubernahme von Vormund- 
schaften durch Beamte darf nur versagt werden, wenn ein wichtiger dienstlicher 
Grund vorliegt. — Ob diese Bestrebungen allerdings Erfolg haben, scheint sehr 
zweifelhaft. Denn wer die Vormundschaft nur gezwungen iibernimmt, wird 
niemals seine Pflichten so erfiillen, wie es dem Wohl des Miindels entspricht. 

Das gleiche Ziel verfolgt die von der Begriindung®4 mit Recht befiirwortete 
Ausgestaltung der organisierten Einzelvormundschaft. Diese besteht 
darin, daB die Vereinigungen der freien Liebestatigkeit, namentlich in den gréBe- 
ren Stadten, ihre Mitglieder fiir Vormundschaften zur Verfiigung stellen und mit 
ihrer Organisation diesen Vormiindern bei ihrer Geschaftsfiihrung helfen und 
ihnen einen Riickhalt geben. 


4. Die Schutzaufsicht. 


Die Schutzaufsicht (,,SchA.“‘) ist sachlich nichts Neues. Sie hat sich aus der 
Praxis der Straf- und Vormundschaftsgerichte als wirksames Mittel im Kampf 


52 Solange keine Landes- JA. errichtet sind, wird die Geeigneterklarung durch die Landes- 


zentralbehérde erfolgen missen. 
53 Begriindung z. JWG. 166. aa ANO WSS: 
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gegen die Verwahrlosung herausgebildet. Das JWG. (§§ 56—61) hat diese prak- 
tisch bereits in groBem Umfang getibte SchA. gesetzlich normiert und 
weiter ausgebaut. Auger im JWG. spielt die SchA. im JGG. eine sehr wichtige 
Rolle. Der Einfachheit halber sind bei der Untersuchung die Vorschriften 
beider Gesetze gleichzeitig darzustellen. 

Die SchA. besteht in dem Schutz und der Uberwachung einer Person zur 
Verhiitung ihrer korperlichen, geistigen und sittlichen Verwahrlosung (§§ 56, 58 
JWG.). Sie erscheint in zwei Grundformen®: als selbstandige Erziehungs- 
maBregel und als unselbstindige MaBregel im Rahmen einer Strafaussetzung. 
Francke schlagt hierfiir die treffenden Ausdriicke ,,selbstandige Schutzaufsicht“ 
und ,,Bewdhrungsaufsicht“ vor. Die erstere endet spatestens mit der Minder- 
jahrigkeit des von ihr Betroffenen, wahrend die letztere mit Schlu8 der Be- 
wahrungsfrist ablauft, sich also mehrere Jahre in die Volljahrigkeit des Be- 
troffenen erstrecken kann. 

Die selbstandige SchA. wird angeordnet vom Vormundschaftsgericht 
oder vom Jugendgericht. Das Vormundschaftsgericht ordnet sie an®*, wenn es 
sie zur Verhiitung der kérperlichen, geistigen oder sittlichen Verwahrlosung eines 
Minderjahrigen fiir geboten und ausreichend erachtet. Das Jugendgericht 
verfiigt sie an Stelle oder neben Strafe®’, wenn es sie fiir erforderlich erachtet, um 
den Tater zu einem gesetzmaBigen Leben zuriickzufiihren. — Die Bewah- 
rungsaufsicht wird nur vom Jugendgericht verftigt; sie hat den Zweck, einen 
zu Freiheitsstrafe Verurteilten, dem Strafausstand mit Bewahrungsfrist bewilligt 
ist, wahrend dieser zu tiberwachen. 

Die Ausfiihrung der SchA. erfolgt, einerlei ob sie als selbstandige SchA. 
oder Bewdhrungsaufsicht angeordnet ist, nach den Vorschriften des JWG. 
Hiernach wird die Ausiibung nach Anhérung des JA. einem ,,Helfer“ (JA., 
Vereinigung fiir Jugendhilfe oder Einzelperson) iibertragen. ,,Bei der Uber- 
tragung ist auf das religidse Bekenntnis oder die Weltanschauung des Minder- 
jahrigen tunlichst Riicksicht zu nehmen“ (§ 60 Abs. 1 Satz 2 JWG.). Der Helfer 
ist zu entlassen, wenn das dem Wohl des Minderjahrigen férderlich erscheint. 
Die naheren Bestimmungen tiber Austibung der SchA. werden durch die Reichs- 
regierung mit Zustimmung des Reichsrats oder die oberste Landesbehérde 
erlassen®®, Wenn auch die SchA. in Schutz und Uberwachung des Minder- 


55 Vgl. hierzu im einzelnen F rancke, Herbert, Kommentar z. JGG. Anm. VII zu § 7. 
Berlin 1923. 

56 auf Antrag von Eltern, gesetzlichen Vertretern oder JA. oder von Amts wegen. Damit 
ist praktisch erméglicht, da8 auch ein formell nicht Antragsberechtigter (Geistlicher, Lehrer, 
Firsorgeverein) ein Verfahren auf Anordnung einer SchA. in Gang bringt, indem er dem 
Vormundschaftsgericht Bericht erstattet, auf Grund dessen das Gericht ex officio zu priifen 
hat, ob SchA. nétig ist. 

57 Vgl. dariiber des naheren weiter unten im Text. 

58 Bisher nicht erfolgt. 
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jahrigen besteht, so wird doch der Helfer, der seine Aufgabe richtig auffabt, 
sich nicht auf die isolierte Betreuung des Minderjahrigen beschranken, sondern 
auch die Erziehungsberechtigten (Vater, Mutter, Vormund) bei der Sorge fiir 
die Person des Minderjahrigen unterstiitzen und iiberwachen. Er wird ferner 
der Familie, der Umgebung, dem.Umgang seines Schiitzlings rege Aufmerksam- 
keit schenken und bestrebt sein, alle Gefahrenquellen fiir den Minderjahrigen 
abzusperren. Der Helfer wird sich stets vor Augen halten, da seine Stellung 
als die einer Vertrauensperson sowohl des Gerichts als des Minderjahrigen und 
seiner Familie gedacht ist. Der Helfer, der sich der hohen Verantwortlichkeit 
seiner Stellung bewu8t ist, wird bald erkennen, da8 er im allgemeinen durch 
verstandnisvolles Eingehen auf seinen Schiitzling, Takt und MaBigung mehr 
erreicht als durch scharfes Vorgehen. 

Fir das Vermégen des Minderjahrigen hat der Helfer nur insoweit zu sorgen, 
als der Arbeitsverdienst in Betracht kommt. Hier erdffnet sich eine erzieherisch 
sehr wichtige Tatigkeit des Helfers, namentlich wenn der Minderjahrige aus seinem 
Verdienst einen Schaden wieder gutzumachen oder. eine BuBe oder Geld- 
strafe zu zahlen hat. — Der Helfer kann fiir alle Angelegenheiten, gewisse Arten 
von Angelegenheiten oder eine einzelne Angelegenheit bestellt werden®?; 
iiber den Umfang seines Wirkungskreises entscheidet die ihm auszustellende 
Bestallung. Bei Ausitbung seines Amtes hat er Recht auf Zutritt zum Minder- 
jahrigen®. Die Eltern, der gesetzliche Vertreter und die Personen, denen der 
Minderjahrige zur Pflege und Erziehung iibergeben ist, sind verpflichtet, dem 
Helfer Auskunft zu erteilen. Rechtlich hat der Helfer im wesentlichen die Stel- 
lung eines Beistandes im Sinne des BGB. (§§ 1689 ff.). Die Rechte der Eltern 
(bzw. des Vormundes) werden durch die Anordnung einer SchA. nicht beriihrt. 
Bei Meinungsverschiedenheiten zwischen Helfer und Erziehungsberechtigtem 
geht die Meinung des letzteren vor. Lehnt dieser aber Vorschlage des Helfers 
grundlos ab, so bietet das unter Umstanden Anla8 zum Einschreiten des Vor- 
mundschaftsgerichts. Der Helfer hat also nur Aufsichts-, aber keine Er- 
ziehungsrechte, insbesondere kein selbstandiges Ziichtigungsrecht. Er hat 
unverziiglich das Vormundschaftsgericht zu benachrichtigen, wenn nach seiner 
Meinung ein Grund zum Einschreiten vorhanden ist. Das Gericht hat dann 
das weitere zu veranlassen., 

Die SchA. endigt kraft Gesetzes oder durch Beschlu& des Gerichts. Es ist 
zu unterscheiden zwischen der selbstandigen SchA. und der Bewahrungsauf- 
sicht. Erstere erlischt kraft Gesetzes mit der Volljahrigkeit oder der rechts- 
a eet et tr rst een 

59 7. B. Uberwachung des Minderjahrigen in der Freizeit; Oberwachung der Verwendung 
seines Arbeitsverdienstes; Kontrolle des Fernbleibens von gewissen Lokalen, Platzen u. 


dgl. mehr. 

60 Er macht sich also keines Hausfriedensbruches schuldig, wenn er die Wohnung des 
Minderjahrigen gegen den Willen des Vaters betritt, kann sogar notfalls die Polizei zur Er- 
zwingung des Zutritts zu Hilfe nehmen. 
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kraftigen: Uberweisung des Minderjahrigen zur Fiirsorgeerziehung*; sie ist auf- 
zuheben, wenn ihr Zweck erreicht oder anderweit sichergestellt ist. Sobald diese 
Voraussetzungen vorliegen, koénnen. Helfer Minderjahriger, Eltern und Er- 
ziehungsberechtigte, die Aufhebung beim Vormundschaftsgericht beantragen; 
gegen Ablehnung des Antrages findet Beschwerde an das Landgericht statt. 
Die Bewahrungsaufsicht endigt mit dem Ablauf der Bewahrungsfrist und mit 
rechtskraftiger Uberweisung zur Fiirsorgeerziehung. Eine Aufhebung durch das 
Gericht wird praktisch kaum in Frage kommen. 


Den Fall der freiwilligen SchA. sieht § 60 Abs. 3 JWG. vor: 

,,Das JA. kann die SchA. ohne gerichtliche Anordnung ausiiben, solange der Erziehungs- 
berechtigte damit einverstanden ist; es hat in diesem Falle das Vormundschaftsgericht von 
dem Ejintritt der SchA. zu benachrichtigen.“ 


5. Die Fiirsorgeerziehung. 


Die Fiirsorgeerziehung (,,FE.‘“‘) hat sich erst in den letzten Jahrzehnten 
in Deutschland ausgebildet®. Sie war bisher landesrechtlich geordnet®*. Durch 
das JWG. sind nunmehr fiir das Reichsgebiet einheitlich geregelt: die Voraus- 
setzungen fiir Anordnung der FE., Verfahren, Beendigung und vorzeitige Ent- 
lassung, Strafbestimmungen und Kostenerstattungspflicht der bemittelten 
Minderjahrigen und deren Unterhaltspflichtigen. Den Ortlichen Verhaltnissen 
ist durch zahlreiche Vorbehalte Rechnung getragen. Insbesondere ist die Aus- 
fiihrung der FE. nicht ‘reichsgesetzlich geregelt; es sind lediglich allgemeine 
Gesichtslinien vorgesehen, die im einzelnen den Landern weitgehende Freiheit 
lassen. Von groBem EinfluB auf die FE. wird das JA. sein. 

Die FE. bezweckt ihrem Wesen nach Ersatz der Familienerziehung; sie 
tragt 6ffentlich- rechtlichen Charakter und wird durch 6ffentliche Behérden 
ausgefiihrt. Sie darf nur als ultima ratio angewendet werden*4. ,,Die FE. dient 
der Verhiitung oder Beseitigung der Verwahrlosung und wird in einer geeigneten 
Familie oder Erziehungsanstalt unter dffentlicher Aufsicht und auf éffentliche 
Kosten durchgefiihrt“ (§ 62 JWG.). Sie wird angeordnet durch Beschlu8& des 
Vormundschaftsgerichts und ausgefiihrt durch die Fiirsorgeerziechungsbehérden, 
das sind in PreuBen die Provinzialverbande, die durch den Landeshauptmann 
vertreten werden. Die Altersgrenze fiir die Oberweisung ist nach unten nicht 
beschrankt, nach’ oben betragt sie in der Regel 18 Jahre, in Ausnahmefallen, 


61 Denn dann tritt die Firsorgeerziehungsbehdrde ein und macht die weitere Uberwachung 
durch den Helfer illusorisch. 

82 Vgl. dazu.die Ubersicht bei Drewes-Sandré 126ff. ~ 

‘63. In PreuBen durch das. Gesetz iiber Fiirsorgeerziehung Minderjahriger v.:2. 7. 1900 
— PreuB. GS. 264 — mit Novelle v. 7. 7.1915 — GS. 113 —. Dazu: Ausfihrungsbestimmungen 
des Ministers des Innern v.-18. 12. 1900 und far die Rheinprovinz Vorschriften des Rheini 
schen Provinzialverbandes, verédffentlicht durch den PPR SIC aR am 23. 5. 1901. 

64 Vgl. hierzu oben Anm. 12. 
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in denen ,,Aussicht auf Erfolg der FE. besteht‘‘, 20 Jahre. MaBgebend fiir die 
Altersgrenze ist der Zeitpunkt, in dem der Antrag auf FE. bei Gericht eingeht 
oder dieses von Amts wegen die Einleitung des FE.-Verfahrens. beschlieBt (§ 63 
Abs. 3 JWG.). , 

Bei der vorbeugenden FE. ist zu unterscheiden zwischen Minderjahrigen, 
die unter Elternsorge stehen, und solchen, die sich nicht in dieser Sorge befinden. 
Bei den ersteren kann FE. nur angeordnet werden, wenn die sorgeberechtigten 
Eltern ein Verschulden trifft, welches so groB ist, daB das Kind gefahrdet wird. 
Bei den letzteren®® ist ein Verschulden des erziehungsberechtigten Vormundes 
— Eltern kommen nicht in Frage, weil sie nicht vorhanden sind oder ihnen 
die Elternrechte entzogen sind — nicht erforderlich*®. — 


85 Hierzu gehéren nur Vollwaisen und Kinder, deren Eltern die elterliche Gewalt durch 
GerichtsbeschluB entzogen ist. Uneheliche Kinder gehéren zu der ersten Gruppe, da der Mutter 
das Recht zusteht, fiir die Person der Kinder zu sorgen (vgl. auch oben Anm. 45, 35). 

86 Zur praktischen Orientierung in Einzelfallen sei auf die etwas verwickelten Gesetzes- 
bestimmungen n&her eingegangen. Gem&B § 63 Ziffer 1 JWG. ist die vorbeugende FE. 
zulassig, ,,wenn die Voraussetzungen des § 1666 BGB. oder des § 1835 BGB. vorliegen und die 
Entfernung des Minderjahrigen aus seiner bisherigen Umgebung zur Verhiitung der Verwahr- 
losung erforderlich ist, eine nach dem Ermessen des Vormundschaftsgerichts geeignete Unter- 
bringung aber anderweit nicht erfolgen kann‘. § 1666 BGB. lautet: ,,Wird das geistige oder 
leibliche Wohl des Kindes dadurch gefahrdet, daB der Vater das Recht der Sorge fiir die Person 
des Kindes mifSbraucht, das Kind vernachlassigt oder sich eines ehrlosen oder unsittlichen 
Verhaltens schuldig macht, so hat das Vormundschaftsgericht die zur Abwendung der Gefahr 
erforderlichen MaBregeln zu treffen. Das Vormundschaftsgericht kann. insbesondere 
anordnen, daB das Kind zum Zweck der Erziehung in einer geeigneten Familie oder in einer 
Erziehungsanstalt oder einer Besserungsanstalt untergebracht wird. — Hat der Vater das Recht 
des Kindes auf Gewdhrung des Unterhalts verletzt und ist fiir die Zukunft eine erhebliche 
Gefahrdung des Unterhalts zu besorgen, so kann dem Vater auch die Vermégensverwaltung 
sowie die NutznieBung entzogen werden.‘ 

Dieser § ist fir die vormundschaftsgerichtliche Praxis von grofer Bedeutung, da er weit- 
gehende Mdglichkeiten zum Einschreiten bei Pflichtvergessenheit der Eltern bietet. Er er- 
fordert zur Anwendbarkeit ein Doppeltes: 1. Gefahrdung des kérperlichen oder geistigen Wohls 
des Minderjahrigen (Vermégensgefahrdung geniigt nicht!). 2. Verursachung dieser Gefahrdung 
durch schuldhaftes Verhalten des Vaters, indem dieser entweder a) das Recht der Sorge fir 
das Kind mifbraucht (z. B. Verleitung zu Straftaten, Unzucht am Kinde, iibermaBige Zichti- 
gung oder Ausnutzung des Kindes), oder b) das Kind vernachlassigt (z. B. mangelnde Er- 
nahrung, Kleidung, Unterricht; nicht Abhalten von Bettel, Unzucht) oder c) sich eines ehr- 
losen oder unsittlichen Verhaltens schuldig macht (z. B. Kuppelei, Trunk). Nur wenn Tat- 
bestand 1 mit einem der Tatbestande 2a—c zusammentrifft und alle weiteren Mittel zur Ver- 
hiitung der Verwahrlosung versagen, darf FE. angeordnet werden. Es geniigt, daB allein 
der Vater die Pflichtvergessenheit begeht, da er Inhaber der elterlichen Gewalt ist und bei 
Meinungsverschiedenheiten mit der Mutter seine Meinung vorgeht. Wenn aber z. B, dadurch 
Abhilfe geschaffen werden kann, daB das Sorgerecht dem Vater entzogen und etwa der Mutter 
tibertragen wird, so ist kein Raum fiir FE. 

§ 1838 BGB.: ,,Das Vormundschaftsgericht kann anordnen, daB der Miindel zum Zweck 
der Erziehung in einer geeigneten Familie oder in einer Erziehungsanstalt oder Besserungs- 
anstalt untergebracht wird. Steht dem Vater oder der Mutter die Sorge fiir die Person des 
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Die heilende FE. ist immer anzuwenden, ,,wenn die FE. zur Beseitigung 
der Verwahrlosung wegen Unzulanglichkeit der Erziehung erforderlich ist“, 
§ 63 Ziffer 2. JWG. Diese Vorschrift ist bedeutend klarer und einfacher als die 
fiir die vorbeugende FE.; das liegt aber auch in der Natur der Sache, da gegen 
einen so einschneidenden Eingriff, wie die FE. ist, wegen bloBer Gefaéhrdung viel 
starkere Garantien gegeben sein miissen als wie gegen ein Einschreiten bei 
bereits vorhandener Gefahr. 

Der Begriff der Verwahrlosung ist im Gesetze nicht definiert; er diirfte sich 
aus dem Ziel der Erziehung ergeben. Dieses liegt darin, den Minderjahrigen zu 
einem kérperlich, sittlich und geistig gesunden Menschen heranzubilden. Labt 
die Erziehung dieses Ziel aus dem Auge, so ,,verwahrlost“ der Minderjahrige. 
Des naheren kann auf die ebenso wichtige wie interessante und schwierige Frage 
des Begriffs der Verwahrlosung hier nicht eingegangen werden. 

Das FE.-Verfahren zerfallt in zwei Abschnitte. Im ersten priift das 
Vormundschaftsgericht, ob die Voraussetzungen fiir die FE. vorhanden sind. 
Das Gericht wird tatig auf Antrag®’ oder von Amts wegen®’. Vor der Entschei- 
dung mu8 es das JA., soll es, ,,soweit dies nicht ohne erhebliche Schwierigkeiten 
geschehen kann“, den Minderjahrigen, seine Eltern und seinen gesetzlichen 
Vertreter héren. Es kann die arztliche Untersuchung des Minderjahrigen an- 
ordnen und diesen auf die Dauer von héchstens sechs Wochen ,,in einer zur Auf- 
nahme von jugendlichen Psychopathen geeigneten Anstalt oder in einer 6ffent- 
lichen Heil- und Pflegeanstalt zur Beobachtung unterbringen lassen‘. — Die 
hier vorgesehene Mitwirkung des Arztes ist eine vom JWG. eingefiihrte, auf 
das warmste zu begriiBende Neuerung. Es muB erwartet werden, daB die Ge- 
richte von ihr in weitgehendem Umfang Gebrauch machen. In vielen Fallen 
ermoglicht erst das Gutachten des Arztes, der natiirlich die notwendige fachliche 
Sonderausbildung haben mu8 — in dieser Beziehung liegt leider noch vieles 
im argen —, eine zutreffende Beurteilung des Minderjahrigen und damit die An- 
ordnung der richtigen MaBnahmen. 

Die aufSerordentliche Wichtigkeit der arztlichen Mitwirkung im FE.-Ver- 
fahren mége durch, eine aus vielen herausgegriffene Tatsache veranschaulicht 
werden. In dem Heilerziehungsheim ,,Klein-Meusdorf*' des Fiirsorgeerziehungs- 
verbandes Leipzig, in dem sdmtliche Fiirsorgezéglinge des Leipziger Kreises 
zu ktirzerer oder langerer psychiatrischer, psychologischer und padagogischer 


Mindels zu, so ist eine solche Anordnung nur unter den Voraussetzungen des § 1666 zulassig“, 
wird fiir die FE. fast nur dann praktisch, wenn es sich um Uberweisung eines unehelichen Kin- 
des zur FE. handelt; es ist aber dann weiterhin zur Anordnung der FE. notig, da® auf die un 
eheliche Mutter die Voraussetzungen des § 1666 BGB. zutreffen (weil sie ja das Recht und die 
Pflicht hat, fiir die Person ihres Kindes zu sorgen). ihe ti 

6? Antragsberechtigt ist das JA. des gewéhnlichen Aufenthaltsortes des Minderjahrigen. 
Das Antragsrecht kann landesgesetzlich weiter ausgedehnt werden, § 65 JWG. (ist in PreuBen 
nicht geschehen). 

88 Vgl. dazu das in Anm. 56 Gesagte. 
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Beobachtung aufgenommen werden, betrug in den Jahren 1915 bis 1919 der 
Prozentsatz der psychisch intakten Zoglinge nur 25 %; die iibrigen 75 % sind 
 Psychopathen, Schwachsinnige, Geisteskranke und Epileptiker. Diese Fest- 
Stellung ist getroffen auf Grund arztlicher Untersuchung der neuaufgenommenen 
Zoglinge, gibt also ein absolut einwandfreies Bild®. Sie bestatigt gleichzeitig 
die allgemein verbreitete Schatzung, daB etwa 75% aller gefahrdeten Minder- 
jahrigen geistig von der Norm abweichen. Hiermit soll jedoch keineswegs 
gesagt sein, daB die 75% alle oder auch nur zu einem erheblichen Teil fiir ihr 
Tun nicht verantwortlich oder erziehungsunfahig waren. Geistig von der Norm 
abweichend bedeutet lediglich, ,,nicht im Besitz der vollen geistigen Gesundheit 
befindlich“. Wie der kérperlich nicht véllig Gesunde keineswegs lebensunfahig 
ist, sondern sich nur seiner geschwachten Gesundheit gema48 einrichten muB, so 
hat auch der geistig Anormale auf seine geschwachte Gesundheit Riicksicht zu 
nehmen. Naturgemaf ist die zutreffende Feststellung der geistigen Anomalie 
im allgemeinen zeitraubender und schwieriger wie die der kérperlichen Schwache, 
erfordert auch seitens des Arztes besondere Sachkenntnis. Man erhebt heute 
keinen Einwand, daB zur Pflege der kérperlichen Gesundheit ein Arzt zugezogen 
wird; das beweist am besten ein Blick auf die immer weiter sich ausdehnende 
Tatigkeit der Arzte in der dffentlichen Gesundheitspflege (Gesundheitsdmter, 
Schulen, Mutterberatungsstellen, Heilstatten und dgl. mehr). Warum denn aber 
soviel dagegen sagen, daB zur Pflege der geistigen Gesundheit, die doch wohl 
groéBeres Recht auf Sorge hat wie die kérperliche, ein entsprechend gebildeter 
Arzt zugezogen wird? Ein solcher Arzt hat wahrhaftig nicht die Aufgabe — 
wie es heute noch vielfach, sogar bis in akademisch gebildete Kreise hinein”®, 
behauptet wird —, immer die Diagnose auf ,,unverantwortlich“ zu stellen’. 


69 Vel. die Schrift des Direktors des Heimes, Fritz Knauthe, Verwahrlosung und Schule. 
Leipzig 1921. 

79 So wird sogar in der Begriindung zum JWG. 89 von den , unverbesserlichen,sogenannten 
psychopathischen Straffalligen“‘ gesprochen — als ob alle Psychopathen auch unverbesserlich 
waren. Trafe das zu, so ware fast die ganze Erziehungstatigkeit, sowohl an der nichtgefahrdeten 
wie an der gefahrdeten Jugend, eine Sisyphusarbeit. Auch unter den Nichtgefahrdeten gibt 
es viele Psychopathen, die im spateren Leben gut, bisweilen alle anderen dberfligelnd, 
vorankommen. — Oder hat sich die Begriindung nur mifverstandlich ausgedrtickt? (Vgl. 
Anm. 76.) 

71 In den letzten 1/, Jahren sind bei meiner Abteilung fir Vormundschafts- und 
Jugendgerichtssachen 49 Minderjahrige facharztlich beziiglich ihres Geisteszustandes unter- 
sucht worden. Nur in 6 Fallen wurde ,,Unverantwortlichkeit“ im Sinne des §3 JGG. (vgl. 
dariiber naheres im folgenden Aufsatz iiber Jugendgerichte) festgestellt. Positive Erziehungs- 
unfahigkeit ergab sich in keinem Falle. In einem Falle war die Erziehungsfahigkeit zweifelhaft, 
weil die Méglichkeit einer beginnenden Geisteskrankheit vorlag. Der vom Ausschu8 fir 
Jugendgerichte und Jugendgerichtshilfe eingesetzte UnterausschuB ,, Jugendgericht und Arzt* 
hat 1920 beschlossen, zu empfehlen, daB der arztlichen Untersuchung mindestens 
folgende Gruppen jugendlicher Angeklagter unterworfen werden: 
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Sache des Arztes ist vielmehr nur, dem Erzieher ein méglichst klares Bild der 
psychischen Struktur des. Minderjahrigen zu geben, ihn dariber aufzu- 
klaren, wo der erzieherische EinfluB angesetzt werden kann und welche besonderen 
MaBnahmen erforderlich sind — alles Dinge, die im allgemeinen nur durch 4rzt- 
liche Untersuchung sicher erkannt werden kénnen. Von besonderer Wichtigkeit ist 
das 4rztliche Gutachten auch fiir die Berufsberatung. Namentlich bei einer groBen 
Zahl von Psychopathen ist die richtige Berufswahl entscheidend fiir ihr Lebens- 
gliick. Selbst der heilpadagogisch bestens vorgebildete Erzieher wird daher auf 
die 4rztliche Unterstiitzung nicht verzichten kénnen und wollen. Die Gefahr 
einer falschen arztlichen Beurteilung ist natiirlich vorhanden, genau so, wie bei 
kérperlichen Krankheiten Fehldiagnosen méglich sind. Aber diese Gefahr bildet 
keinen Grund, auf die von allen wirklich Sachkundigen als so segensreich emp- 
fundene facharztliche Mitwirkung bei der Erziehung Minderjahriger zu verzich- 
ten. Vielmehr mu8 mit gréBtem Nachdruck aufs weitgehendste Zuziehung von 
wirklich psychiatrisch und heilpadagogisch bestens durchgebidetes 
Arzten erstrebt werden. 

Bisweilen macht man die Erfahrung, daB bereits die Einleitung eines FE.- 
Verfahrens auf die Betroffenen von heilsamer Wirkung ist. Darum besteht die 
MOéglichkeit, da® das Verfahren durch Gerichtsbeschlu8 auf héchstens zwei Jahre, 
jedoch nicht iiber das zwanzigste Lebensjahr hinaus, ausgesetzt wird. Fiir die 
Dauer der Aussetzung muB eine SchA. bestellt werden (§66 JWG.). In den 
Fallen, in denen rasches Eingreifen nottut. oder, wie das Gesetz sagt, ,,Gefahr 
im Verzuge ist“, kann das Vormundschaftsgericht die vorlaufige FE. anordnen. 
Dieser Fall tritt besonders ein, wenn Jugendliche, die sich als Landstreicher oder 
Dirnen herumtreiben, unterwegs aufgegriffen werden. Sie werden dem ndchsten 
Vormundschaftsgericht vorgefiihrt, welches sofort auf Grund der Berichte der 
Polizei oder sonstiger Auskunftspersonen vorlaufige FE. anordnet. Auf die 
Weise kénnen namentlich auch jugendliche Kriminelle durch sofortige Ein- 
jieferung in eine FE.-Anstalt vor der Untersuchungshaft bewahrt werden. 

Gegen die Entscheidungen des Gerichts findet die sofortige, binnen zwei 
Wochen nach Zustellung des Beschlusses beim Amts- oder Landgericht einzu- 
legende Beschwerde statt; sie hat aufschiebende Wirkung; nur bei einem Be- 
schlu8 auf vorlaufige FE. hat sie keine aufschiebende Wirkung. Sie steht zu 
dem Antragsberechtigten, der FE.-Behérde und, falls der Beschlu8 auf FE. 
(vorlaufige oder endgiiltige) lautet, aufSerdem dem gesetzlichen Vertreter, der 
Eltern und dem Minderjahrigen selbst, falls dieser das vierzehnte Lebensjahr 
vollendet hat. 


1, die, welche nach den Vorerhebungen den Verdacht einer psychischen’Anomalie nahelegen; 

2. die, welche sich einer schweren Straftat schuldig gemacht haben; 

3. die, welche ein ausgesprochen asoziales Verhalten zeigen, oder bei denen eine ausgesprochene 
Verwahrlosung vorliegt (Verhandlungen des 5. Deutschen Jugendgerichtstages, Berlin 
1922, 75; mitgeteilt bei Francke, JGG., Anm. zu § 31). 
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Das Vormundschaftsgericht hat nur iiber die Anordnung der FE. zu ent- 
scheiden. Ist diese erfolgt, so liegt die praktische Ausfiihrung der FE. den 
FE.-Behdrden, in PreuBen den Provinzialausschiissen bzw. Landeshaupt- 
leuten ob7?, 

Sobald ein auf FE. lautender Gerichtsbeschlu8 rechtskraftig ist bzw. ein 
die vorlaufige FE. anordnender Beschlu8 eingeht, bestimmt der Landeshaupt- 
mann’, wo der Zégling untergebracht werden soll. In der Regel erfolgt die erste 
Unterbringung in einer Anstalt, um den Zégling kennenzulernen. Von dem Ort 
der Unterbringung ist dem Erziehungsberechtigten sofort Mitteilung zu machen, 
sofern dadurch der Erziehungszweck nicht ernstlich gefahrdet wird’4. Bei der 
Unterbringung soll arztliche Mitwirkung erfolgen. ,, Minderjahrige, die an geistigen 
Regelwidrigkeiten leiden (Psychopathie, Epilepsie, schwere Erziehbarkeit usw.) 
oder an schweren ansteckenden Erkrankungen (Tuberkose, Geschlechtskrank- 
heiten usw.), sind, soweit es aus hygienischen oder pddagogischen Griinden ge- 
boten erscheint, in Sonderanstalten oder Sonderabteilungen unterzubringen?™“ 
(§ 70 Abs. 2 JWG.). Die Unterbringung hat, ,,soweit méglich‘‘, in einer Anstalt 
des Bekenntnisses des Minderjahrigen zu erfolgen (§ 69 Abs. 1 JWG.). ,,Minder- 
jahrige ohne Bekenntnis sollen nur mit ihrem Einverstandnis, sofern sie ihr 
Bekenntnis selbst bestimmen kénnen (d. h. nach vollendetem 14. Lebensjahr), . 
andernfalls mit demjenigen des Erziehungsberechtigten in einer Anstalt eines 
bestimmten Bekenntnisses untergebracht werden‘ (§69 Abs.2 JWG.). Die 
FE.-Behérden miissen also fiir solche bekenntnislosen Zéglinge eigene Anstalten 
errichten. Um ihnen hierzu geniigend Zeit zu lassen, ist durch das Einfiihrungs- 
gesetz zum JWG. vorgesehen, daB die Bestimmung des §69 Abs.2 JWG. 
spatestens mit 1. Januar 1926 in Kraft tritt (Art. 5 EG, JWG.). In der Auswahl 
der Anstalten ist die FE.-Behérde nicht beschrankt. Sie bringt die Zéglinge in 
eigenen Anstalten oder in Anstalten des Staates, der Provinzen, der freien Liebes- 
tatigkeit usw. unter. 

Streben der FE. muB sein, die Zéglinge méglichst in Familien unterzubringen, 
da die Familienerziehung vor der Anstaltserziehung unbedingt den Vorzug 


72 Antrage auf widerrufliche Entlassung, andere Unterbringung des Zéglings, Auf- 
hebung der FE. u. dgl. sind also in PreuBen an den Landeshauptm ann zu richten. Das 
Vormundschaftsgericht kann nur angerufen werden als Beschwerdeinstanz, wenn der Landes- 
hauptmann: a) dem Erziehungsberechtigten verweigert, mitzuteilen, wo das Kind unter- 
gebracht ist (einfache, fristlose Beschwerde, §69 Abs.8 JWG.); b) den Antrag des JA., 
gesetzlichen Vertreters oder der Eltern auf Aufhebung der FE. zuriickweist (Beschwerde muB 
binnen zwei Wochen eingelegt werden, § 72 Abs. 2 JWG., 21 Abs. 1 AG. JWG.). Im dibrigen 
vgl. die PreuBischen Ausfiihrungsbestimmungen in §§ 18—26 AG. JWG. 

73 Im Text ist das Verfahren in PreuBen dargestellt. 

74 Z. B. Befreiungsversuche zu befiirchten sind. Bei Nichtmitteilung vel. Anm. 72. — 
Diese Bestimmung ist eine Neuerung des JWG. Bislang wurde in der Regel der Ort der Unter- 
bringung nicht sofort mitgeteilt (um Stérungen der Erziehung zu verhindern). 

75 Ein wesentlicher Fortschritt gegentiber dem bisherigen Recht, das eine solche Mit- 
wirkung des Arztes nicht vorsah. 
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verdient. Die Zéglinge kommen in die Familien zur Pflege, Lehre oder Dienst- 
leistung. Sie werden durch vom Landeshauptmann bestellte »Fursorger“, die 
iiber die ganze Provinz verteilt sind (Lehrer, Geistliche, Waisenrate u. dgl.), 
beaufsichtigt. Der Minderjahrige mu mindestens bis zum Aufhéren der Schul- - 
pflicht in einer Familie seines Bekenntnisses untergebracht werden. Bei be- 
kenntnislosen Zéglingen finden die oben mitgeteilten Vorschriften iiber Anstalten 
sinngemaBe Anwendung (§ 69 Abs. 1, 2 JWG.). Um die Riickkehr in die eigene 
Familie zu erleichtern, dabei aber jederzeit die Méglichkeit zu haben, den Zog- 
ling wieder in Anstalts- oder anderweitige Familienerziehung zuriickzunehmen, 
wenn der Verbleib zu Hause den Erfolg der FE. gefahrdet, kann, in Ausfiihrung 
einer angeordneten FE., die Erziehung in der eigenen Familie des Minder- 
jahrigen unter 6ffentlicher Aufsicht widerruflich angeordnet werden, wenn da- 
durch die Erreichung des Zwecks der FE. nicht gefahrdet wird (§ 69 Abs. 4 
JWG.). 

Das JA. ist bei der Ausfiihrung der FE. zu beteiligen. Die recht schwierige 
Frage, wie das geschehen soll, ist bisher nicht beantwortet. | 

Die FE. endigt kraft Gesetzes mit der Volljahrigkeit. ,,Nachdem das 
Alter der Wahlmiindigkeit auf das zwanzigste Lebensjahr herabgesetzt ist, wird 
sich voraussichtlich bald die Notwendigkeit ergeben, das Ende der Minder- 
jahrigkeit damit in Einklang zu bringen“ (Begriindung zum JWG. 89). Man wird 
hinter diese Auffassung ein Fragezeichen setzen diirfen. Die FE. ist jedoch 
friiher aufzuheben, wenn ihr Zweck erreicht oder anderweitig sichergestellt 
ist, und zwar von Amts wegen oder auf Antrag des JA., des gesetzlichen Ver- 
treters und der Eltern des Minderjahrigen (nicht des Minderjahrigen selbst!). 
»,Die Aufhebung kann auch unter Vorbehalt des Widerrufs erfolgen“ (§ 72 JWG.). 
Wann der Zweck erreicht oder sichergestellt ist, ist Tatfrage. Es sind hierbei 
die Persénlichkeit des Minderjahrigen und die gesamten Verhaltnisse zu be- 
riicksichtigen, unter denen er leben wird. Sobald aber die Erreichung oder 
Sicherstellung des Zwecks dargetan ist, mu 8 die FE. aufgehoben werden. Aus 
erzieherischen Griinden wird im allgemeinen die widerrufliche Aufhebung an- 
gezeigt sein. Rechtsmittel bei Ablehnung siehe Anm. 72. 

Ist die Erziehung ,,aus Griinden, die in der Person des Minderjahrigen liegen“, 
unausfiihrbar, so ist die vorzeitige Entlassung zulassig unter der Voraussetzung, 
daB eine anderweitige gesetzlich geregelte Verwahrung des Minderjahrigen 
sichergestellt ist (§ 73 JWG.)’8. 


6 Die Begriindung z. JWG. 91 sagt hierzu: ,,Die Erfahrungen der FE. in den Landern 
haben ergeben, da8 nach Durchfihrung der Erziehung unter den Zéglingen eine kleine Anzahl 
von Unerziehbaren verbleibt, die gegentiber allen erzieherischen Versuchen mit den Mitteln, 
die auch den besten FE.-Anstalten zur Verfiigung stehen, unzuganglich sind. Diese Zoglinge 
sind fast ausnahmslos geistig oder sittlich anormal veranlagt. Zu ihnen gehdren die unver- 
besserlichen, sogenannten psychopathischen Straffalligen, die trotz StrafverbiiBungen immer 
wieder Straftaten begehen (vgl. dazu Anm. 70), die Zéglinge mit Geistesstérungen und die 
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Die Kosten der FE., die auf Reich und Lander verteilt werden, sind von 
dem Minderjahrigen bzw. seinen Unterhaltsverpflichteten einzuziehen, soweit 
diese zahlungsfahig sind. — Um die ungestérte Durchfiihrung der FE. zu sichern, 
ist derjenige — mit Geld, Gefangnis oder beidem — zu bestrafen, der ,,einem 
Minderjahrigen, beziiglich dessen das gerichtliche Verfahren auf Unterbringung 
zur FE. eingeleitet oder die FE. angeordnet ist, dem Verfahren oder der angeord- 
neten FE. entzieht oder ihn verleitet, sich dem Verfahren oder der FE. zu ent- 
ziehen, oder wer ihm hierzu vorsatzlich behilflich ist‘‘. Der Versuch ist strafbar. 
Die Verfolgung tritt nur auf Antrag des Landeshauptmanns ein; der Antrag 
kann zuriickgenommen werden?’. 


6. Die Fiirsorge fiir hilfsbediirftige Minderjahrige. 


Abschnitt V des JWG., der von der Unterstiitzung hilfsbediirftiger Minder- 
jahriger handelte, ist vor Inkrafttreten des Gesetzes durch die Notverordnung 
vom 14. 2. 24 fast ganz aufgehoben worden; er ist ersetzt durch die VO. tiber 
Fiirsorgepflicht vom 13. 2. 24, zu der die preuBische Ausfithrungsverordnung 
vom 17. 4. 24 ergangen ist. Unter ,,hilfsbediirftigen“ Minderjahrigen sind die- 
jenigen zu verstehcn, die nach dem bisherigen Sprachgebrauch ,,arm‘ im ver- 
waltungsrechtlichen Sinne waren”®. Infolge der vielfach unzulanglichen Rege- 
lung der Fiirsorge fiir arme Minderjahrige hatte das JWG. dieses Gebiet der 
ffentlichen Armenpflege einheitlich geregelt. Nachdem durch die, zeitlich nach 
dem JWG. ergangene, VO. iiber Fiirsorgepflicht das ganze Armenwesen fiir 
das Reichsgebiet einheitlich neu geordnet ist, muBte die vorweggenommene 
Regelung durch das JWG. als iiberfliissig fallen. Die Rechtslage ist danach 
folgende:7® 


unverbesserlichen Dirnen, die in der Regel ebenfalls von psychopathischer Konstitution sind. 
Alle diese Zéglinge bedeuten eine Last fiir die Erziehungsanstalten, in denen sie nur die Er- 
ziehungsarbeit an den Zéglingen, bei denen Aussicht auf Erfolg der Ersatzerziehung besteht, 
erschweren oder hindern, selbst wenn diese Anormalen in Sonderanstalten fiir Anormale, die 
schon vorhanden sind (im Rheinlande z. B. die Provinzialfiirsorgeerziehungsanstalt fiir Knaben 
in Euskirchen), untergebracht werden.‘‘— Die Einschrankung, da die Bewahrung ,,gesetzlich 
geregelt“ sein soll, ist vom ReichstagsausschuB eingefiigt. Da das in Aussicht genommene Be- 
wahrungsgesetz noch nicht ergangen ist, besteht zur Zeit keine Méglichkeit, von der Unter- 
bringung gem4B § 73 JWG. Gebrauch zu machen. Solche Zéglinge miissen also bis zur Voll- 
jahrigkeit in FE. bleiben und dann, falls die gesetzlichen Voraussetzungen vorliegen, in Irren- 
anstalten untergebracht werden. 

77 Z. B. ist strafbar, wer einen Minderjahrigen nach rechtskraftigem Beschlu8 auf Uber- 
weisung zur FE. bei sich verbirgt oder ihm zur Flucht verhilft, um so die Uberfiihrung in eine 
Anstalt zu vereiteln, oder wer einem entwichenen Zoégling Unterschlupf gewdhrt. 


78 Das Wort ,,arm‘“ ist in der modernen Gesetzgebung verpént. Es heift z. B. statt 
,Armenangelegenheiten“ heute ,,Angelegenheiten der Offentlichen Firsorge“. — Uber die 
Nachteile des bisherigen Armenrechts vgl. Begriindung z. JWG. S. 66 ff. 

79 Quellen: die in Anm. 1 Nr. 4, 5, 6 genannten Vdgen; dazu §§ 49, 55 JWG. 
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Der Umfang der Unterstiitzung ist bestimmt durch Art. 2 VO. vom 14. 2. 24 und 
§ 49 JWG.: ,,Minderjahrigen ist im Falle der Hilfsbediirftigkeit der notwendige Lebens- 
bedarf einschlieBlich der Erziehung und Erwerbsbefahigung und die erforderliche 
Pflege in Krankheitsfallen zu gewihren; bei ihrem Ableben ist fiir ein angemessenes Be- 
grabnis Sorge zu tragen. . 

Bei Beurteilung der Notwendigkeit der Leistungen ist das Bediirfnis nach recht- 
zeitiger, dauernder und griindlicher Abhilfe gegen Stérungen der koérper- 
lichen, geistigen und sittlichen Entwicklung der Minderjahrigen zu beriick- 
sichtigen.“ 


Die Fortschritte gegen das bisherige Recht sind durch Sperrung im Druck 
hervorgehoben. Trager der Unterstiitzungspflicht sind die Bezirksfiirsorgever- 
bande (in PreuBen die Stadt- und Landkreise) und die Landesfiirsorgeverbande 
(in PreuBen in der Regel die Provinzialverbande); diese Verbande sind an die 
Stelle der bisherigen Orts- und Landarmenverbande getreten. Die Unter- 
stiitzungspflicht ist eine vorlaufige und eine endgiiltige. Als Grundsatz fiir 
die Praxis ist zu merken: Jeder Hilfsbediirftige (das gilt nicht nur fiir die Minder- 
jahrigen) ist vorlaufig von demjenigen Bezirksfiirsorgeverband zu unterstiitzen, 
in dem er sich bei Eintritt der Hilfsbediirftigkeit befindet. Endgiiltig ver- 
pflichtet ist derjenige Bezirksfiirsorgeverband, in dessen Bezirk der Hilfs- 
bediirftige bei Eintritt der Hilfsbediirftigkeit den gewodhnlichen Aufenthalt 
hat; ist ein solcher nicht vorhanden oder zu ermitteln, so ist derjenige Landes- 
fiirsorgeverband endgiiltig verpflichtet, dem der vorlaufig verpflichtete Be- 
zirksfiirsorgeverband angehort. Der Bezirksfiirsorgeverband des Ortes, an dem 
die Familie Wohnung und. Haushalt hat, ist zur Fiirsorge fiir die Mitglieder 
der Familie endgiiltig verpflichtet, auch wenn sie bei Eintritt der Hilfsbediirftig- 
keit ihren Aufenthalt an einem anderen Orte hatten. Sonderbestimmungen 
gelten fiir uneheliche Kinder unter 6 Monaten (§ 8 Fiirsorgepflichtverordnung) 
und Personen, die an einem Orte mindestens eine Woche hindurch gegen Ent- 
gelt in einem und demselben Dienste oder Arbeitsverhaltnis gestanden haben 
und wahrend oder innerhalb einer Woche nach Beendigung dieses Verhalt- 
nisses erkranken (§ 11 Fiirsorgepflichtverordnung). 

Die praktische Bedeutung der vorlaufigen und endgiiltigen Fiirsorgepflicht 
liegt fiir den Hilfsbediirftigen darin, daB& er einesteils einen Anspruch hat, da, 
wo.-er sich gerade befindet, sofort unterstiitzt zu werden, andernteils u. U. unter 
dem vorlaufig und endgiiltig verpflichteten Verband den ihm am meisten zu- 
sagenden auswahlen kann. 

Eines besonderen Hinweises bedarf der Fall, da8 fiir einen Minderjahrigen 
besondere Aufwendungen fiir die Erziehung gemacht werden miissen. 
Diese hat grundsatzlich in vollem Umfang der Bezirksfiirsorgeverband zu 
tragen. Sind aber zur Verhiitung der Verwahrlosung besondere Auf- 
wendungen durch Entfernung aus der bisherigen Umgebung erforderlich, so 
mu Firsorgeerziehung angeordnet werden. Es ist wohl darauf zu achten, 
da8 nur dann Fiirsorgeerziehung anzuordnen ist, wenn der Minderjahrige 
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zur Verhiitung seiner Verwahrlosung anderweitig unterzubringen ist. Grenz- 
falle werden hier nicht selten sein; im Zweifel wird man von der Fiirsorge- 
erziehung keinen Gebrauch machen®, 

In ahnlicher Weise wie fiir ,,hilfsbediirftige’‘ Minderjahrige ist die Fiirsorge 
fiir die Kriegshinterbliebenen geregelt®?. 


, Pie 6 ee cl 
80 Vgl.-zu dieser Frage Begriindung z. JWG. S. 72 zu § 56. ; 
81 Vel. § 1, Ziffer 1 Firs.PflichtVdg., § 10 Preuf. Ausf.Vdg. hierzu und die Vdg. tiber 
die Fiirsorge fiir Kriegsbeschadigte und Kriegshinterbliebene v. 8. 2. 1919 — RGBI. 187 —. 
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UBERSICHTEN 


Zur Problematik der Ethik in der Gegenwart. 


Bohlin, T., Das Grundproblem der Ethik. Uber Ethik und Glauben. 504 Seiten. Upsala, 
Almquist u. Wicksells; Leipzig, O. Harrassowitz in Komm. 1923. — Hildebrand, D. von, 
Die Idee der sittlichen Handlung. Jahrbuch fiir Philosophie und phanomenologische Forschung, 
herausgegeben von E. Husserl. M. Niemeyer, Halle 1916. III, 126—251. Ders., Sittlichkeit 
und ethische Werterkenntnis. Ebda. 1922. V, 462—602. — Mayer, E. W., Ethik. Christliche 
Sittenlehre. XI u. 329 Seiten. A. Toepelmann, GieBen 1922. — Miiller-Freienfels, R., Philo- 
sophie der Individualitat. XI u. 272 Seiten. F. Meiner, Leipzig 1921. Ders., Irrationalis- 
mus. Umrisse einer Erkenntnislehre. VIII u. 300 Seiten. Ebda. 1922. — Scheler, M., Der For- 
malismus in der Ethik und die materiale Wertethik?. XV u. 620 Seiten. M. Niemeyer, Halle 
1921. Ders., Vom Ewigen im Menschen. I. Bd. Religidse Erneuerung. 723 Seiten. Verlag 
Der neue Geist, Leipzig 1921. — Schweitzer, A., Verfall und Wiederaufbau der Kultur. Kultur- 
philosophie I. Teil. 65 Seiten; Kultur und Ethik. Kulturphilosophie II. Teil. XXIV u. 
280 Seiten. C. H. Becksche Verlagsbuchhandlung, Oskar Beck, Miinchen o. J. (1923). Ders.. 
Das Christentum und die Weltreligionen. 60 Seiten. Ebda. 1924..— Spranger, E., Lebens- 
formen. Geisteswissenschaftliche Psychologie und Ethik der Persénlichkeit*. XV u. 403 Seiten. 
M. Niemeyer, Halle 1924. — Wittmann, M., Max Scheler als Ethiker. Ein Beitrag zur Ge- 
schichte der modernen Ethik. Abhandlungen aus Ethik und Moral, herausgegeben von Fritz 
Tillmann. III. Bd. VIII u. 108 Seiten. -L. Schwann, Diisseldorf 1923. Ders., Ethik. X u. 
398 Seiten. J. Koesel u. Fr. Pustet, Miinchen u. Kempten 1923. 


Der allgemeine Aufschwung des philosophischen Interesses in der Gegenwart kommt auch 
der Ethik zugute. Wenn ihre umfassendste Frage die nach dem Wert und Sinn des Lebens ist, 
dann wird eine Zeit allgemeiner Erschiitterung der Lebensverhdltnisse ihr besondere Auf- 
merksamkeit schenken miissen. In der Problematik der heutigen Ethik steht eine Doppelfrage 
im Vordergrund: die Frage einmal nach dem Sinngehalt des Lebens und die andere nach der 
letzten Begriindung dieses Lebenssinnes. Da aber eine wissenschaftliche Ethik sich gleichzeitig 
Rechenschaft geben muB itiber die Methode ihrer Erkenntnis, so tritt eine dritte Frage hinzu: 
die erkenntnistheoretisch-methodologische nach der Art der Erkenntnis sittlicher Gehalte. 
So erweist sich die Ethik eingebaut in das Ganze der Philosophie: Erkenntnistheorie ihr Funda- 
ment, ethische Prinzipienlehre ihr Mittelpunkt, Religionsphilosophie und Metaphysik ihr be- 
griindender Abschlu8. Die von dieser theoretischen verschiedene angewandte Ethik verkniipft 
sich zudem mit Problemen der Psychologie, der Soziologie und Nationalékonomie. Doch soll 
hier nur die Problematik der heutigen theoretischen Ethik erértert werden, die sich in den 
drei Fragekreisen darstellt: 1. der Erkenntnisweg der Ethik, 2. der Inhalt der 


Ethik, 3. die religionsphilosophische und metaphysische Begriindung der 
Ethik. 


1. Den am meisten beachtenswerten Versuch einer Erkenntnislehre der Ethik bietet die 
neuere Wertethik. Doch herrscht in ihr keineswegs Einheitlichkeit in der Bestimmung 
der Erkenntnis wie des Wesens der Werte. Lange hat auch die Wertlehre unter dem EinfluB 
des Psychologismus und seiner Relativierung aller sittlichen Gehalte gestanden. Wert ist 
dieser Richtung das, was vom Individuum nach dessen Gefiihl oder Begehren gewertet wird. 
Einen neuen Versuch, auf biologischer Grundlage einen solchen Wertrelativismus aufzu- 
flihren, macht Miiller-Freienfels. Fiir ihn ist Wert ,,alles, was einem Bediirfnis oder einem 
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Streben genugtut“ (Irrationalismus, 21; Philos. der Indiv., 141 ff.). Auch Erkerntnis ist ein 
solcher Wert, mag sie nun dem Bediirfnis eines Einzelsubjektes oder einer sozialen Gruppe 
oder auch der ,,Menschheit‘‘ entsprechen. Es gibt also héchstens tiberindividuelle, d. h. fir 
bestimmte soziale Gruppen giiltige Werte. M.-Fr. ist stark von Vaihingers Als-ob-Philosophie 
beeinfluBt, fiir die ja auch das Denken immer bestimmten Bediirfnissen dient. Den Pragmatis- 
mus mit dessen ,,simplem Begriff des Nutzens“ lehnt M.-Fr. in dieser Form ab. Das ,,Leben“ 
selbst und seine Férderung ist ihm héchster Wert, wobei seine »,Lebensphilosophie‘ nicht nur 
das biologische Leben meint, sondern jenes ,,nie ganz zu ergriindende Agens“, jene ,,meta- 
physische Wesenheit“‘, das ,,Absolute‘‘, das, undefinierbar, als letzte einheitliche Wirklichkeit 
in der Welt des Objektiven und Subjektiven wirkt und nach Auswirkung und Entfaltung 
drangt (Irrat., 39 f., 298 ff.; Phil. der Indiv., 201 f., 217 f.).. Einem blof&en. Intellektualismus 
gegentiber hat diese Psychologie des Wertens das Verdienst, auf die auSerrationalen Faktoren 
des Wertungsvorgangs und seiner Motive hingewiesen zu haben. In aller Wertung, auch in 
der sittlichen, spielen intellektuelle u n d emotionale Elemente eine Rolle. Uber die Psychologie 
des Wertens unterrichtet am iibersichtlichsten mit Beriicksichtigung beider psychischen Be- 
standteile: W. Gruehn, Das Werterlebnis. Leipzig 1924, bes. 207 ff.; vgl. auch A. Messer, 
Psychologie?. Stuttgart 1920. 300 ff. und neuestens Th. Erismann, Die Eigenart des 
Geistigen. Leipzig 1924. 133 ff. 

Aber mit dem Aufweis der seelischen Faktoren beim Werterleben ist tiber die Gelt ung der 
in den Wertungen gemeinten Werte als Gegenstandlichkeiten noch nichts ausgemacht, ein Um- 
stand, den der Wertpsychologismus iibersieht. Wie man in der allgemeinen Erkenntnisiehre 
heute zu scheiden gelernt hat zwischen dem Erkenntnisakt, seinem Inhalt und dem von diesem 
»gemeinten“ und ,,reprasentierten“‘ Gegenstand, so auch in der Lehre von der Erkenntnis der 
Wertgehalte. Es ist deshalb nur folgerichtig, wenn der vom Kritizismus zur objektiv bedingten 
Erkenntnistheorie zurtickkehrende N. Hartmann (Grundzige einer Metaphysik der Erkenntnis. 
Berlin und Leipzig 1921. 167 ff.) die Wertgegenstande der Ethik als ebenso objektiv hinstellt 
wie die Erkenntnisgegenstande der Logik. Franz Brentano, neben Ad. Trendelenburg der be- 
deutendste Aristoteliker des vergangenen Jahrhunderts, hat zu dieser objektiven Wertlehre 
den Grund gelegt. Der mehr oder weniger bloB postulierten objektiven Geltung der Werte bei 
seinem Lehrer R. Lotze, wie sie besonders in dem anderen Lotze-Schiler W. Windelband nach- 
wirkt, setzt er die Begriindung objektiver ethischer Werte entgegen, diein Gefallen und MiBfallen, 
in Liebe und HaB als Stellungnahmeakten aufgehen. Der alte aristotelisch-scholastische 
Begriff der Intention, des auf Gegenstande Gerichtetseins, das Brentano als das Wesentliche 
an allem Psychischen galt, bot ihm die Mdglichkeit zur Begriindung der gegenstandlich- 
objektiven Geltung auch der Werte und einer Ethik, die das in gewissen Akten intentionalen 
Vorziehens aufgehende Gute zu férdern als ethische Forderung aufstellte (Franz Brentano, Vom 
Ursprung sittlicher Erkenntnis [1. Aufl. 1889]. Meiners Philos. Bibl. Bd. 55, 12 ff. Leipzig 
1921). So wurde Brentano durch seinen Schiiler Alex. Meinong der Begriinder der modernen 
Gegenstandstheorie, durch seinen anderen Schiller E. Husserl der Mitbegriinder der 
Phanomenologie. Meinong, selbst urspriinglich Psychologist in der Wertlehre, wandte sich 
einer objektiven Werttheorie zu, die das im Zweckerlebnis ,,Prasentierte‘ als unpersoénlichen, 
absoluten Wert erfaBt (vgl. Meinong, Fir die Psychologie und gegen den Psychologismus in 
der allgemeinen Werttheorie. Logos III, 1912, 12). Er gab den werttheoretischen Forschungen 
der ésterreichischen Schule (Al. Héfler, Psychologie. Wien 1897. § 66, undO. Kraus, Zur Theorie 
des Wertes. Eine Bentham-Studie. Halle 1902. 80ff. Ders., Die Grundlagen der Wert- 
theorie. Jahrbiicher der Philosophie, herausgegeben von M. Frischeisen-Kohler. Berlin 1914. 
Il, 1 ff.) und ihrer objektiven Wertlehre reiche Anregung. Durch Brentano erhielt auch die 
Phanomenologie ihren aristotelischen Zug, der, bei Husserl durch Kantsche Einflisse gemin- 
dert, bei den jiingeren Phanomenologen um so entschiedener durchbricht. Die Auseinander- 
setzung mit Brentano bei Husserl (Logische Untersuchungen?, Halle 1913. Il, 1, 364 ff.), Scheler 
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(Formalismus, 34. 79. 182 ff.) und Hildebrand (Idee der sittl. Handl., 204 f. 211; Sittl. u. eth. 
Werterk., 469 ff.) beweisen Brentanos starken EinfluB. Die Erkenntnis der objektiven Wert- 
qualitaten vollzieht sich nach Husserl in einer unmittelbaren ,,Werthaltung* oder in dem der 
Wahrnehmung zur Seite tretenden ,,Wertnehmen“ (vgl. Log. Unters. II, 1, 380 ff.), bei Scheler 
in einem von allen Zustandsgeftihlen der Lust und Unlust verschiedenen intentionalen Faihlen 
— ein viel miBverstandener, doch durch Schelers Beziehungen zu Brentano kaum miBzuver- 
stehender Begriff, der das unmittelbare Erfassen von Wertqualitaten bezeichnen will 
(a. a. O. 260 ff.). Am eindringendsten findet das Problem des Werterfassens bei Hildebrand 
(Idee der sitt!. Handl., 135 ff., 199 ff.; Sittl. u. eth. Werterk., 467 ff.) seine Behandlung. Wesent- 
lich ist die Unterscheidung von Kenntnisnahme und Stellungnahme. Jene kann der Erkennt- 
nis der Werte erst das Material bieten, wie sie auch Voraussetzung aller Stellungnahme zu 
einem Werte ist. Ist die Kenntnisnahme, das ,,Wertnehmen“, ein unmittelbares Auffassen des 
Wertes, so die Stellungnahme eine Antwort auf das zur einfachen Kenntnis Genommene. 
Hat jene einen aufgefaBten ,,Inhalt‘, so diese einen ,,erlebten“ ,,Gehalt“. In der Kenntnis- 
nahme enthiillt sich der Wert als an Gegenstaénden haftende Qualitat. Den Wert demnach 
erst in einem Bediirfnis, einem Streben oder Wollen entstehen zu lassen, ihn vom Subjekt 
abhangig zu machen, ist eine ebenso falsche, dem vorgefundenen Tatbestand widersprechende 
Annahme wie die in der Erkenntnistheorie unter Kants EinfluB so lange vertretene Lehre von 
der Bildung des Gegenstandes im Gegensatz zu seiner urspriinglichen Gegebenheit. Hilde- 
brands Untersuchungen treten den phanomenologischen Aufweisen N. Hartmanns als Parallele 
zur Seite. Beide erneuern den Objektivismus: Kein Erkennen ohne gegebenen Gegenstand, 
kein Werten ohne einen als gegenstandlich erfaBten Wert. Das Erkennen der logischen wie der 
Wertgegenstinde ist aufgebaut auf einem wesentlich rezeptiven Vor-sich-Haben des Gegen- 
standes, und alle Aktivitat des Erfassens und Erkennens muB sich richten nach dem gegen- 
standlichen Sach- und Wertverhalten. Nur auf solcher Erkenntnislehre kann sich eine objek- 
tive Wertethik aufbauen, tiber deren letzte, metaphysische Begrtindung diese Erkenntnis- 
lehre selbst noch nichts ausmachen kann. Die Folgen dieser Theorie von der Erkenntnis 
gegenstandlicher Wertverhalte sind sehr bedeutend und fiir die bisher geltende moderne: 
Ethik teilweise grundstiirzend. Als solche Folgen seien genannt: 

a) Die Wertlehre kann nach der so lange in Geltung stehenden formalistischen Ethik 
wieder eine inhaltliche Lehre vom Sittlichen begriinden. Der Apriori-Begriff wird, wie 
Scheler (a. a. O., 43 ff.) und besonders deutlich Ad. Reinach (Gesammelte Schriften. Halle 1921. 
395 ff.) gezeigt haben, ein inhaltlicher. Auch fiir die Ethik werden solche materiale Wert- 
gehalte aufgewiesen, und Kanis Grundthese ist so abgewiesen, als diirfe die Ethik um der 
Allgemeingiiltigkeit willen nur formalistisch sein. 

b) Wegen dieses materialen Charakters kann sich die Wertethik dem mannigfachen 
Reichtum der sittlichen Wertqualitaten zuwenden, den eine reine Gesinnungsethik 
tibersehen muBte. Wir wissen heute, daB8 nicht einmal Kant von jeglichem materialen Gehalt 
der Ethik absehen konnte, daB er den Grundwert der Humanitat anerkannte, ja in seinem 
Alterswerk, der ,,Metaphysik der Sitten‘‘, eine materiale Tugendlehre auffiihrte. So nahert 
sich die neue Wertethik der antiken und mittelalterlichen Ethik, deren Herzsttick die materiale 
Tugendlehre bildete. Weil die ethische Wertlehre endlich nicht mehr mit Kant in der All- 
gemeingiiltigkeit und Regelhaftigkeit das Wesen des Sittlichen erblickt, darum kann sie dem 
Wert der Individualitat selbst wie auch der Mannigfaltigkeit und Besonderheit des Guten 
fiir jede besondere Einzelperson gerecht werden, das ihr als ebenso objektiv wertvoll gilt wie 
das alle Verpflichtende (vgl. Scheler, a. a. O., 331, 336, 514 ff.). Auch die nichtphanomeno- 
logische Ethik wirdigt den Wert des Individuellen und der besonderen »Forderungen des 
Tages‘ (vgl. Wittmann, Ethik, 146 f., 161 ff., 306; Miiller-Freienfels, Philos. der Ind., 179 f.). 
Ein besonderes Verdienst Schelers ist es, Kants Autonomie, die fiir alle ein Gesetz aufstellt; 
als heteronom fiir die Individualitat nachgewiesen zu haben (a. a. O., 384 ff.). 
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c) Die Gesetzesethik des ,,Du sollst‘‘ kann nur begriindet werden, wenn das Gesetz selbst 
als auf die Verwirklichung eines in sich guten Wertes gerichtet erwiesen ist. Die Norm ist 
nur sittlich berechtigt, wenn sie ein sittlich Gutes zu tun gebietet, sie setzt den Wert schon 
voraus. Die materiale Wertethik tibt also berechtigte Kritik an der transzendentalen 
Wertlehre Rickerts, die den Wert auf das Sollen griinden méchte (Scheles, a. a. O., 185 ff.) 
und im ,,Gelten“ das Wesen des Wertes erblickt. Abgesehen davon, daB dieses Gelten ein 
reales Bewuftsein voraussetzt, f tir das , etwas‘ gilt, ist dieses Gelten fiir den objektiven Gehalt, 
das Sosein der Wertqualitat, gleichgiiltig. 

d) Sittliche Werte sind immer solche, deren Trager eine Person ist. Die sittlich wertvolle 
Person kann also zur Offenbarerin des sittlich Guten werden. Darum erhalt der altchristliche 
Gedanke des Vorbildes und der Nachfolge, der Meisterschaft und Jiingerschaft 
(Scheler, a. a. O., 227, 229, 596 ff.) in der Wertethik eine nicht nur padagogische Bedeutung, 
die liebende Versenkung in die gute Person enthiillt auch der Erkenntnis neue Werte (vgl. 
ae a. O:,-OOTTI.): 

e) Der Eigenwert der sittlichen Qualitaten schtitzt die Ethik vor einem Utilitarismus, 
dem Zweck gleichbedeutend ist mit subjektivem Erfolg. Denn diese Zweckethik verkennt 
den sittlichen Eigenwert und entwiirdigt ihn zum Mittel selbstischen Nutzstrebens. — 

Gerade in diesem Punkte hat Wittmann (M. Scheler als Eth. 11 ff.; Ethik 204) mit Recht 
Scheler gegeniiber die Méglichkeit einer nichtutilitaristischen Zweckethik, wie sie bei Aristoteles 
vorliegt, dargetan. Nicht jede Zweckethik ist Erfolgsethik. Die Ausbildung der persénlichen 
Anlagen, der sittliche Zweck bei Aristoteles und Thomas, ist Selbstwert. Hat doch auch Thomas 
das Gute um seiner selbst willen zu tun geheiBen (S. theol. I—IiI q. 19 a. 7 ad 3), und ist doch 
fiir ihn die beatitudo ein ebenso objektives Zielgut wie fiir Aristoteles die edSa.movia. Fiir beide 
(Arist., Eth. N. X, 3f., 1174b 5 ff.; S. theol. I—II q. 2a. 6; vgl. q. 3a. 4) ist das subjektive 
Gliick nicht Ziel, sondern naturgemaBe Folge aus dem erreichten sittlichen Ziel, aus der voll- 
endeten Tatigkeit. Aber der neuen Wertethik als Ganzem ist Wittmann nicht gerecht geworden. 
Dazu ist seine Beurteilung viel zu negativ und zu apologetisch der hergebrachten Zweckethik 
gegeniiber eingestellt. Von den hier erwdhnten Vorztigen der Wertethik erfahrt man bei ihm 
nichts. Was sie bei manchem Kantschen Restbestand grundsatzlich der neukantischen Ethik 
gegeniiber leistet, davon wird wenig erwahnt. Es fehlt an einer geistesgeschichtlichen Ein- 
stellung dieser neuen Ethik, an einem Vergleich mit der von Kant sich abwendenden Erkennt- 
nislehre, aus der auch sie hervorgewachsen ist. Daf8 sie bei all ihren Mangeln ihrer letzten 
Geisteshaltung nach die Kantsche Einschntirung des BewuBtseins in seine eigenen Formen 
sprengen und an die objektive Welt der sittlichen Gegenstandlichkeiten herankommen will, 
diese geschichtlich und sachlich hochbedeutende Tatsache kann man bei dem mangelnden 
zeitgeschichtlichen Hintergrund aus Wittmann nicht erkennen. Allein ein Vergleich mit der 
Rickertschen Wertlehre, die W. nur ganz stiickweise und nicht einmal in ihrem wichtigsten 
Teile darstellt (Ethik 228), hatte das Streben der phdanomenologischen Wertlehre nach Gegen- 
standlichkeit und Objektivitat erkennen lassen. Am wertvollsten ist W.s Kritik an Schelers 
Pflichtbegriff (M. Scheler als Eth. 48 ff.). Auch den Mangel einer Begriindung des Geschauten 
empfindet er zu Recht (a. a. O., 16f.; Ethik 26, 30 f., 114 f., 228). Das kann die Phanomeno- 
logie als solche gar nicht leisten; wer sich mit dem blofen ,,Aufweis“ begnigen will, verfallt 
doch nur einem neuen Positivismus. Phaénomenologie ist Methode philosophischen Forschens, 
aber noch keine Philosophie im Sinne abschlieBender, spekulativer Begriindung. Aber daB 
sie wieder zu ,,schauen“ gelehrt, den Blick auf die gegebene Mannigfaltigkeit des BewuBSten 
wieder gerichtet, iiber den blo® erkenntnistheoretischen Methodismus hinausgeftihrt, die 
Gegenstandsbedingtheit aller Erkenntnis und die Wertbezogenheit alles sittlichen Verhaltens 
wieder gezeigt hat, das ist ihr geschichtliches Verdienst. Da8 sie bei ihrem Begriinder noch 
starke Kantsche Einfliisse aufweist, daB ihre Schauungen auch bei Scheler manchmal zu un- 
kritischer Intuition fiihren, das macht ihr gegeniiber vorsichtig. Da sie mit den Aufweisen 
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oft auch den Beweis glaubt erbracht zu haben, das fordert zu einem Fortschreiten tiber die 
Phdnomenologie zur Metaphysik geradezu heraus. 

Auch im einzelnen kann W.s Kritik nicht das letzte Wort zur Wertethik sein. Es gentgt 
nicht, Scheler da zu loben, wo er sich gegen Kant wendet. Die grundlegenden Anschauungen 
bediirfen einer eingehenderen Erorterung, als sie bei W. vorliegt. Sieht doch W. selbst sich 
gezwungen, eine unmittelbare Erkenntnis sittlicher Verhalte zuzugeben (Ethik, 22, 26, 30). 
Wie grenzt sich W.s ,,Art Wahrnehmuung“, wie vor allem seine ,,geistige Intuition’ (1!) 
gegen Scheler, namentlich aber gegen Hildebrand — den W. nirgends erwdhnt — ab, selbst 
wenn sie nur fiir ,,elementare Tatbestande“ (Ethik, 111) gilt? Ist nicht der Wert des Guten selbst 
,,elementar“, wenn er in einer solchen ,, Intuition‘ aufgeht? Es fehlt bei W. jede tiefere Analyse 
der hier gelegenen Erkenntnisprobleme. — In der Frage nach dem Verhdltnis von Zweck und 
Wert wie von Norm und Wert hat die Wertethik auf tatsachliche Zusammenhdnge hingewiesen. 
W. begriindet den Wert auf den Zweck (M. Scheler als Eth., 14; Ethik,131, 135 ff., 158 ff.). Zweifel- 
los hangen auch nach Aristoteles (vg!. Eth. N. I, 1, 1094 a 3) und Thomas (vgl.S. theol. I—II q. 
28 a. 6) beide Gedankeninhalte zusammen. Aber Zweck, auch zielvolle Ganzheit entwickelter 
Anlagen ist ein Sein. Warum ist es wertvolles Sein, und warum ist Anlageentfaltung 
sittlich wertvolles Sein? Doch nur, weil schon vorausgesetzt ist, daB zielvolle Entwick- 
lung in sich wertvoll ist. Und diese Voraussetzung fu8t ihrerseits auf einer umfassenderen: 
auf der Weltanschauung des theistischen Optimismus, dem Ziel und Zielerstrebung wertvoll 
ist, weil griindend in einer letzten, absolut wertvollen Wirklichkeit: in dem sinnvoll schaffen- 
den Gottesgeist. Auch der Pessimismus Schopenhauers und v. Hartmanns hat die Teleologie 
in sich aufgenommen. Auch seine Ethik verwirklicht ein Ziel: letztlich die Befreiung des 
Absoluten von seinem Leid. Auch hier also ist das Ziel nur darum wertvoll, weil es einem 
in der Weltanschauung vorausgesetzten Wert dient. Wo immer also der Zielgedanke fiir die 
Ethik nutzbar gemacht wird, setzt er den Wertgedanken schon voraus. In ihrer letzten meta- 
physischen Begriindung mu8& auch die Wertethik in einer Weltanschauung verankert sein. 
Nicht um ihrer Teleologie allein willen verlangt die Ethik nach Metaphysik und Religion 
(Wittmann, Ethik, 150, 276, 278, 290 f., 303), sondern um ihre Ziele als wertvolle erweisen 
zu kénnen. — Wie das sittliche Ziel, so kann sich auch die sittliche Norm erst aus einem 
Werte ergeben. Weil das Ziel wertvoll ist, darum ist die es setzende Norm berechtigt. 
Das Ziel als solches kann Mittel fordern zu seiner Verwirklichung, das als wertvoll erfaBte 
Ziel erst kann ein Gebot als sittlich gut begriinden. Nicht Zielethik allein, wie man besser 
als ,,Zweck“‘ethik sagen sollte, um das subjektivistische Moment auszuschlieBen, kann daher 
die Ethik sein, sondern Wertzielethik, die ihrem Inhalte nach personalistische Voll- 
endungsethik sein muB, weil der sittliche Wert stets ein persénlicher ist, was hier jedoch 
der Erérterung sich entzieht. — — 


2. Dieses personalistische Wertziel als Inhalt der Ethik findet in der ethischen Lite- 
ratur der Gegenwart ernste Beachtung, und zwar gleichzeitig bei so verschieden gearteten 
Denkern, wie Miiller-Freienfels, Schweitzer und Spranger. Auch diese Ethik stellt eine Voll- 
endungsethik des persénlichen Lebens dar. In den sittlichen Antrieben und Gesinnungen 
wirkt sich nach der ,,Lebensphilosophie von Miiller-Freienfels (Irrat., 238) ,,die Tendenz 
alles Lebens, des individuellen wie des iiberindividuellen, zur Erhaltung und Entfaltung aus‘. 

»Lebensformen“ sucht Spranger als Typen menschlicher Lebensgestaltung herauszu- 
stellen. Sie ergeben sich je nach dem im seelischen Leben vorherrschenden Grundwert, der 
die individuelle Struktur eines Menschen als einen einheitlichen Sinnzusammenhang aufbaut 
und alle Leistungen auf diesen Héchstwert bezogen sein laBt. Aus dem jeweiligen typischen, 
in Wirklichkeit nie rein und isoliert auftretenden Ganzen der seelischen Einstellung heraus 
erhalt jedes Teilerlebnis in dieser geistespsychologischen Betrachtung seine bedeutungs- 
volle Stellung, wahrend die nur analysierende Elementenpsychologie weder das Ganze der 
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Individualitat noch auch den Sinn der einzelnen Erlebnisse innerhalb dieses Ganzen verstehen 
kann. So erhalt Spr. eine ,,Ethologie‘ oder ,,Charakterologie‘‘ mit ihren Grundtypen des 
theoretischen, des asthetischen, des sozialen Menschen, des Machtmenschen und des religidsen 
Menschen, Einen Sondertyp der ethischen Lebensform gibt es fiir Spr. deshalb nicht, 
weil die sittliche Norm sich in all diesen Lebenshaltungen geltend machen kann. Sie bestimmt 
erst, welchen Wert ich mir in persénlicher Selbstbestimmung zum héchsten machen und welche 
Werte ich in meine Gesinnung und mein Verhalten aufnehmen soll, um mir selbst den héchsten 
Wert zu geben. In Wertkonflikten geht der normative Charakter des Sittlichen auf, der immer 
den héheren oder héchsten Wert auszeichnet (vgl. Lebensf., 83, 251 ff.). Wenn Spr. damit 
aber auch nahe an Kant heranriickt, der ja im Sollen das Wesen des Sittlichen erkannte, so 
schafft doch auch fiir ihn die Norm nicht erst den Wert, ihr Recht ruht in einer objektiven 
Rangordnung der Werte (254, 261, 268). Spr. nahert sich der Schelerschen Wertlehre, auch er 
kennt qualitative Wertwesenheiten (252), aber er entfernt sich von ihr, wenn er mit der tran- 
szendentalen Wertlehre doch nur von einem Gelten der Werte fiir ein tiberindividuelles Norm- 
bewuBtsein reden will, das ihm aber zum Gegensatz zu Rickert als ,,metaphysische Ab- 
kirzung fir einen sehr verwickelten Inbegriff von Gesetzlichkeit“ gilt und in verschiedensten 
Sondergesetzlichkeiten funktioniert (15 f., 301f.; vgl. XIIf.). Inhaltlich ist Spr.s Ethik per- 
sonalistisch, nicht individualistisch. Sie kennt hohe sittliche Pflichten gegen die eigene Person. 
So sehr sie die bloBe ,, Durchschnittsmoral“ einer kollektivistischen Ethik als ungeniigend emp- 
findet, so sehr sie die Nachstenliebe vor einem Sichwegwerfen warnt und, aristokratisch, den 
Sinn der Liebe in der Erhéhung des anderen sieht, ebensosehr wei8 sie doch das Reifen der indi- 
viduellen Persénlichkeit von einer Synthese der Selbstentfaltung mit dem Dienst am Nachsten 
abhangig. So kann der sittliche Imperativ nur Selbstentfaltung und Selbstbeschrankung 
gebieten. Die Forderung: ,,Sei, was du sein kannst, aber sei es ganz!‘‘, mu8 sich erweitern zu 
der andern: ,,Sei das Héchste, was du in den Grenzen deiner persénlichen Wertfahigkeit und 
des sozialethisch Geforderten sein darfst und sollst!‘‘° Was das Hochste fiir die besondere 
Individualitat ist, verkiindet allein das persénliche Gewissen (316; vgl. 3. Abschn.). 

DaB Selbstvervollkommnung mit der Forderung der Hingabe aufs engste zusammenhdngt, 
tritt noch starker bei Alb. Schweitzer hervor. Auch hier ein ethisch-humaner Personalis- 
mus, der mit einer herben, in manchem an W. Rathenaus und des geistigen Sozialismus 
Zeitkritik wie an altere Kritiker (Paulsen, Sombart, zum Teil auch Max Weber) erinnernden 
Kulturkritik einsetzt, die in der Feststellung gipfelt, daB die heutige Kultur unpersénlich und 
daher humanitatslos geworden ist. Sachwerte stehen heute tiber den personalen Werten, die 
Gesellschaftsethik tiber der Gewissensethik (Kulturphilos. I, 9 ff.; II, 1 ff., 265 f., 269). Aber 
Schw. ist weit entfernt von aller Untergangsstimmung — Spenglers Ideen erwahnt er nur 
einmal ganz von ferne (II, 1) — obwohl er tief in die Tragik des Lebens hineingeschaut hat. 
Aus der Resignation ersteht ihm ein um so enthusiastischeres ethisches Wollen (II, 212), ein 
geradezu wundervoller idealistischer Glaube an die Macht der richtigen philosophischen Ein- 
sicht und der sittlichen Personlichkeit. Seine Ethik weckt den energistischen Gestaltungs- 
willen zum Neubau einer humanen Kultur (vgl. I, 1 ff., 24 ff., II, 5 ff., 262 ff.). Da die Heilkraft 
aus der Erkenntnis sprieBt, so mu®B Schw.s Ethik zunachst nach dem Wesen des ethischen 
Grundprinzips forschen, das bisher immer nur teilweise herausgestellt wurde (II,19ff.), und das 
doch etwas ganz ,,ungeheuer Elementares und Innerliches“ ist: ,,Ehrfurcht vor dem 
Leben“. ,,Was aber Leben ist, vermag keine Wissenschaft zu sagen“ (II, 238). Es ist der in 
allem Erscheinenden sich offenbarende Drang nach Erhaltung und Entfaltung. So reiht auch 
Schw. sich in die heute so mannigfaltige, uneinheitliche ,,Lebensphilosophie“ als ein be- 
sonderer, das Irrationale mit dem Rationalen vereinigender Denkertyp ein. Weil alles Leben- 
fordernde gut, alles Lebenhemmende bése ist, so mu& diese Ethik energistisch Vervollkomm- 
nung und Veredelung des Lebens, und zwar des persénlichen Lebens, fordern. Nie darf ein 
Mensch einem Zwecke geopfert werden — das ist fiir Schw. (Ii, 231) wie fiir Kant und jede 
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Persénlichkeitsethik das Wesen der Humanitat. Das widerstreitet zugleich allem Kultur- 
energismus, der mit Hegel, v. Hartmann, Wundt und dem Sozialeudaimonismus (vgl. II, 46ff., 
51; Il, 214 ff., 220 ff., 251 ff., 255 ff., 260 ff.) das Unpersonliche der Kultur oder der Gesell- 
schaft iiber die Einzel- und Eigenpersénlichkeit stellt. Das Ziel der Kultur, zu der die echte 
Ethik drangt, bleibt der Mensch, ,,der in allen Verhaltnissen wahres Menschentum bewahrt“ 
(II, XIX, 17, 221, 257 ff., 263 ff.). Deshalb mu8 auch alle Rechts- und Wirtschaftsgestaltung 
,mit dem Mut der Verzweiflung“ fiir die humane Lebensentfaltung kampfen, und auch Kirche 
und Staat haben nur diesen einen sittlichen Sinn (II, 261, 269 ff., 270 ff.).. Weil aber Selbst- 
vervollkommnung immer auch Hingabe einschlieBt (II, 209 ff., 237 ff.), darum gelangt Schw. 
nicht zu einer Ethik des Kampfes, wie sie etwa Karl Marx in den Dienst seines Humanitatsideals 
stellte, sondern zu einer Ethik dienender Gemeinschaftlichkeit in solidarischem Verbunden- 
heitsbewuBtsein, das sich auch auf die Achtung des tierischen Lebens, des Lebens aller 
,,Kreatur“‘ erstreckt. Seine Ethik teilt also nicht die Besorgnis der europdischen Denker, 
,,daB ihnen keine Tiere in der Ethik herumlaufen“ (II, 225 ff., 249 ff.), sie erhalt dadurch 
einen ,,kosmischen‘‘ Zug (II, 228). Diese auf der Ehrfurcht vor dem Leben aufbauemde Ethik 
begriindet ein ganz unselbstisches, solidarisches Verhalten. Sie ,,sozialisiert‘‘ nicht den Besitz. 
Das ist ja unpersonlicher Kollektivismus. Aber sie verwaltet ihn als Gut der Gemeinschaft. 
Sie l4Bt mein Gliick nicht mir persénlich geh6ren, sie l4Bt es mich fiir andere nutzbar machen. 
Wir alle ,,miissen irgendwie und in irgendetwas fiir Menschen Mensch“ sein, allen ,,etwas 
sein‘‘. Wir mtissen opfern kénnen, wenn wir selbst ,,Menschen‘‘ werden wollen. ,,Wer sein 
Leben verliert, der wird es finden‘ (II, 251 ff.). Also tatige neben leidender. Selbstvervoll- 
kommnung, kein, wie Schopenhauer sagte, ,,ruchloser‘‘ Optimismus, sondern ein Glaube an den 
ethischen Fortschritt trotz und in aller Tragik des Lebens und trotz all seines Leids (vgl. II, 
168, 175, 182, 185). Denn wie fiir Spranger (Lebensf. 267, 314), so ist auch fiir Schw. das Leben 
tief tragisch. DaB er dennoch den Optimismus des Glaubens an die Lebenserhéhung aufbringt 
und nicht fiir Indiens Lebensverneinung sich entscheidet, gibt seiner Ethik einen heroischen 
Zug, dem in allen Lebenskonflikten die persOnliche Selbstentscheidung nicht erspart bleibt, 
und. der auf dem ,,guten Gewissen“ nie ausruht. Sein Mafstab ist der allem Opportunismus 
gegeniiber einzig absolute: ,,Gelten lassen wir nur, was sich mit der Humanitat vertragt“ 
(II, 261; vgl. 218 f., 223 f., 243, 244 ff., 257 ff.). Erst wenn die Schweitzersche Kulturphilo- 
sophie ganz ausgebaut ist und vollstandig vorliegt, ermOglicht sich ein abschlieBendes Urteil 
iiber Wert und Durchfiihrbarkeit seines ethischen Prinzips. Die Kraft zu seinem Glauben 
und zu der von ihm selbst gepflegten Hingabe aber flie&t Schw. zuletzt aus einer religidsen 
Uberzeugung. So fiihrt seine Ethik zu dem groBen Problemkreis ,,Ethik und Religion“, der 
die Ethik heute wieder stark beschaftigt. — — 


3. Es handelt sich in dieser Fragestellung um zweierlei: um den Aufweis des Verhilt- 
nisses der inhaltlichen Wertqualitaten des Sittlichen und des Religiésen und um den 
Beweis der Abhangigkeit bzw. Unabhangigkeit beider voneinander. 

a) Nach Schweitzer, Spranger und Scheler besteht ein inniger igen wae zwischen 
sittlichen und religidsen Wertgehalten. Fiir Schweitzer ist die Wesensfrage der Religion die 
nach dem Sinn des Menschenlebens in der Welt: ,,Wie kann ich mich als in der Welt und_als 
zugleich in Gott erfassen ?‘‘ (Christent. 23, 49; vgl. Kulturph. II, 27 ff.) So ringt alle Religion 
um ethische Mystik und mystische Ethik (Kulturph. II, 232). Der in der Welt wirkende Gott 
ist blind schaffende, aufbauende und doch zerstérende, in ihrem Wollen und Sinn nicht zu 
begreifende Naturkraft, aber dem religidésen BewuBtsein ist Gott ethisch-personlicher Wille. 
Zugleich ist dem religidsen Menschen dieser zwiefach erscheinende Gott eins. Der Gott der 
Liebe ist ,,in dem Gott der Weltkrafte, eins mit ihm und doch so ganz anders als er‘‘ — ein 
undurchdringliches Geheimnis fiir rationales Denken, das keinen Sinn im gesamten Welt- 
geschehen trotz aller Einzelteleologie erkennen kann. Dem religidsen Menschen aber ist sein 
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Geborgensein in Gott, sein Ergriffensein von ihm und seine Hingabe an ihn ursprtingliche 
GewiBheit und Selbstverstandlichkeit. So bringt der religidse Mensch die groBe Tatsache 
der ,,Erlésung“‘, des innerlichen Freiwerdens von sich selbst und von der Welt zustande, er 
wird eins mit dem Quellgrund alles, auch seines Lebens. So ist er der allein sittliche Mensch, 
der das Leben als tiefsten Weltwillen bejaht, ohne dessen Ziele zu ahnen (Christent. 42, 54 ff.; 
Kulturph. If, XVI). Das Christentum Jesu, das Schweitzer auch heute noch radikal eschato- 
logisch deutet und scharf von dem modernen, kulturfreudigen Christentum scheidet (Christent., 
12f., 17 ff.; Kulturph. II, 28 f.), ist allen anderen Weltreligionen gegentiber deshalb tiefste 
Religion und Sittlichkeit zugleich, weil es allein den Menschen von der Welt freimacht und 
ihn doch zugleich mit dem letzten Wesen der Welt eint und ihm tiefe Ehrfurcht vor allen Offen- 
barungen des schépferischen Lebenswillens Gottes eingibt. Zwischen Theismus und Pantheis- 
mus, Optimismus und Pessimismus l48t es Spannungen bestehen, der Gott ,,in‘‘ der Welt ist 
ihm doch auch persénlicher Liebeswille ,,iiber‘‘ der Welt, die pessimistische Verurteilung der 
Welt wei8 es zugleich mit einem Gott vertrauenden, enthusiastischen Wirken des mit Gott 
geeinten Menschenwillens zu verbinden (Christent. 14 ff., 31, 33, 35). 

EinCredo, quia absurdum kénnte auch die tiefreligidse Seele des ,, Rationalisten‘‘ Schweitzer 
bekennen. Die Theodizee des Rationalismus und ihr Optimismus ist vorbei. Schw. kennt mit 
Spranger (Lebensf. 312) die ,,berechtigte Theodizee des Leidens, daB es uns auf héhere Wert- 
stufen hebt‘‘, aber seine Theodizee ist eine durchaus religidse, die die ,,leidende Selbst- 
vervollkommnung“ in die ethische Grundhaltung mit hineinnimmt. Vor dem furchtbaren 
Problem des Ubels hat ja in der Tat ein reines Denken, das die Vernunfteinsicht letztes Erkennt- 
niskriterium sein 1a4Bt, so oft seine Absage an Gott vollzogen. Nur religidser Glaube kann’ 
angesichts der Tragik des Seins ein gottvertrauendes ,,Und dennoch‘ sprechen. Aber Schw. 
tibersieht eines: Wem die Welt als Gottes Werk gilt, dem bleibt sie Geheimnis, weil ihr 
Schépfer ihm Geheimnis ist. Die religidse Weltbetrachtung, das im Glauben lebende Denken, 
muB aber auch in der Welt Gottes, ihres Schépfers, Spuren suchen, wie auch Jesus sie in der 
Welt des Vaters sah und pries. Da-Religion des Menschen tiefsten Kern ergreift, darum be- 
fruchtet sie sein gesamtes Geistesleben, darum kann sie auch dem Denken Antrieb sein, Gott 
in der Welt zu suchen. In der Religion liegen geschichtlich und sachlich stets auch die Wurzeln 
metaphysischen Denkens. Freilich kann auch das Denken iiber die Welt von sich aus zu einer 
Welteinheit und zu einem sie bedingenden Absoluten kommen, aber daB dieses Absolute die eigen- 
artige Sinnbeziehung zur Persénlichkeit des Menschen hat, in der dasWechselverhaltnis zwischen 
menschlichem Ich und géttlichem Du wirkt, das der Religion eigen ist — dazu bedarf es einer 
eigenartigen, der religidsen Einstellung. So muB Schw.s Versuch, die Ethik unabhangig von 
aller Weltanschauung auf sich selbst zu stellen (Kulturph. II, VII ff.; 199 ff.; den entgegen- 
gesetzten Versuch der antiken und neuzeitlichen Philosophie will Schw. als aussichtslos er- 
weisen: a. a. O., 33—198), schon deshalb scheitern, weil er Ethik und Religion so enge ver- 
kniipft, Religion aber von sich aus zu einer denkenden Durchdringung der Welt drangt, zumal 
ja Schw. selbst den Gott der Welt und den Gott des religidsen Menschen in eins setzt fiir das 
religidse BewuBtsein. Auch Schweitzers mit irrationalen und tragischen Elementen so stark 
durchsetzter ,,neuer“‘ Rationalismus ,,weiB‘‘ doch das eine wenigstens, daB ein unbegreifliches 
Leben Wesen der Welt ist. Und wenn humanes Leben dieses Lebensdranges héchste Voll- 
endung ist, ist dann doch nicht ein Aufstieg des Lebens zu erkennen und so doch der nicht 
vom Rationalismus bloB, sondern von einem so tief religids bestimmten Denken wie dem des 
hl. Thomas vertretene Gedanke von der teleologischen Erhebung alles irdischen Seins zum 
Menschen hin (vgl. S. c. gent. III, 22; S. theol. I. q. 96a. 1 u. 2) ein letzter Rest von Meta- 
physik auch in Schw.s metaphysikfreier Lebensdeutung? 

Ehrfurcht vor dem Leben ist auch fiir Spranger héchste Religion (Lebensf. X). Thm ist 
Religion Offenbarung eines Totalwertes des Lebens und eines einheitlichen Lebenssinnes, 
innerhalb dessen die einzelnen Werte eine positive oder negative Bedeutung erhalten. Religion 
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kann zu einer ,,transzendenten (gestaltlosen) Mystik‘ oder zu einer ,,immanenten (gestalt- 
gebenden) Mystik“ fihren, je nachdem sie alle Werte vor dem héchsten Wert zunichte werden 
148t oder sie durch ihre Beziehung zu diesem Werte erst recht erhéht. Sie kann auch als ge- 
brochene (dualistische) Religiositat eine teilweise Wertbejahung und Wertverneinung begriinden 
(42 f., 52 ff., 100f., 211 ff.). Hoher als die bloB ,,tatsachliche Religion“ des Glickverlangens, 
die, unbefriedigt an den irdischen Werten, die Ziele ihrer Sehnsucht in eine transzendente 
Welt hineinprojiziert, steht die ,,normative“, sittliche Religion, die den aller Religion, auch 
dem Pantheismus (vgl. 102f., 220f., 246), eignenden Transzendenzanspruch noch steigert und 
in“der zwischen ,,Seele und Gott‘ erlebten Spannung die Seele nach Gottes Ebenbild bilden 
méchte. Hier entspringt das spezifisch religidse Ethos der ,,Reinheit“, des Sichéffnens der 
Seele fiir Gott, die das Héchste in sich einziehen lassen méchte und in Wohlgefalligkeit vor 
Gott und Gottebenbildlichkeit ihre héchste Forderung erfahrt (vgl. 83 f., 99 ff., 265). Mag 
nun ,,Gott‘‘ als metaphysische Realitat jenseits der Welt oder als der Tiefe der Seele immanent 
gefaBt werden, er ist der Sinn der Welt (84, 104, 212, 266), und die nach einem Totalsinn des 
Lebens suchende Sittlichkeit ist inrem metaphysischen Wesen nach ,,nichts anderes als der Ein- 
klang des Einzelwesens mit dem héchsten ihm zuganglichen Weltsinn“ (242). So ist nicht bloB das 
spezifisch religidse Ethos, sondern die einen letzten umfassenden Lebenssinn gebende Sittlich- 
keit eben dieses ihres Totalwertes wegen immer religiés, wenn sie sich auch mit der Religion 
deshalb nicht vollkommen deckt, weil diese nicht nur das personale Leben, sondern die Ge- 
samtwelt einer sittlichen Bestimmung unterwirft und sie nach dieser Bestimmung zu gestalten 
trachtet (83 f.). Wo immer aber, auch nach Aufgabe der Gottesvorstellung, noch an einen 
héchsten Wert geglaubt wird, da ist noch Religiositat und mit ihr Sittlichkeit, die, als auf das 
Ganze des Lebens gerichtet, umfassender ist als das einseitige, nur innerhalb der einzelnen 
»,Lebensformen‘‘ wirkende Ethos eines bestimmten Typus Mensch (vgl. 247 f.,.266). 

Bei allem Unterschied der ethischen und der religidsen Wertgehalte sieht auch Scheler 
deren inniges Verbundensein. Nicht nur drangt der religidse Akt zu Zweckhandlungen und 
Ausdrucksbewegungen, zu Ethos und Kult und verpflichtet in diesem Ethos die Person 
zur unbedingten Bevorzugung der religidsen Heilswerte selbst mit opfervoller Hintansetzung 
aller anderen Werte (Vom Ewigen I, 391, 664 f.), auch in jedem vollkommenen sittlichen 
Akt liegt eine Beziehung auf Gott. Vollkommenes sittliches Wollen eignet nur der vollkomme- 
nen Person, die identisch ist mit dem summum bonum, das als ,,ssummum‘‘ persénlich sein 
muB, da Personwerte hoher sind als Sachwerte. Darum kann das sittliche Handeln der mensch- 
lichen Person nur vollkommen werden, wenn es das Gute bejaht in der Liebesgemeinschaft 
mit der Gottperson, aus dem Wollen Gottes heraus. So ist der sittlich vollkommene Akt gott- 
bezogen. Der religisse Akt aber setzt zu seiner Setzung schon eine sittliche Gelsieshaltung 
voraus, ohne die er nicht zustandekommt (a. a. O., 95 ff., 553 ff., 628 ff., 632 ff.). 

Schelers phanomenologische und Sprangers Sinnanalysen heviecns sich grundsatzlich im 
Gebiet bewuBtseinsimmanenter Gegenstandlichkeiten. Sie weisen nur auf, aber sie beweisen 
nicht die bewuBtseinstranszendente Realitat des religidsen ,,Gegenstandes‘‘. Immerhin tragen 
Schelers Ausfiihrungen einen starker realistischen Zug als die Sprangers, der ausdriicklich im 
Rahmen des Psychologischen bei der Gottesvorstellung verharren will (Lebensf. 212). Eine 
letzte Lésung des Problems Sittlichkeit und Religion kénnen daher beide nicht geben. Auch 
was Scheler an metaphysischen Anschauungen bringt: die Fundierung aller Werte auf Gott, 
die Absolutheit aller Werte nur unter Voraussetzung eines auf Gott gegriindeten Wertreiches, 
die Méglichkeit der Gemeinschaft nur unter Voraussetzung der Gottperson, das Enthaltensein 
aller individualgiiltigen Wertpersonen und aller Persontypen in Gott Arora 94, 413,612) — 
das alles entbehrt des Wirklichkeitsnachweises. — 

b) Daher ist es ein groBer Fortschritt in der Behandlung des hier zur: Frage sauenden 
Problems, wenn Bohlin die Wirklichkeitsfrage, die mit dem Wahrheitsbeweis der Religion 
sich. deckt, in Angriff nimmt und die These verteidigt, da8 normative Sittlichkeit nur unter 
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Voraussetzung einer als wahr erwiesenen Gottesvorstellung méglich sei. Wertvoll ist der Nach- 
weis, dafS auch die von der Religion geléste Ethik, die ,,empiristische Humanitatsethik“ 
(Grundproblem der Ethik 10—106) in ihren verschiedenen Ausgestaltungen (Héffding, Paulsen, 
Wundt, J. St. Mill, Spencer, Guyau) ohne einen Glauben, der vielfach sich als Rest des christ- 
lichen Glaubens erweist, nicht auskommt, daB Kants Ethik von tiefsten religidsen Glaubens- 
tiberzeugungen getragen ist (106—159), und daB der an keinerlei objektive Werte mehr 
glaubende ethische Subjektivismus (159—185) in der Anarchie der Werte das absolute Sollen 
der Ethik iiberhaupt nicht mehr erklaren kann. Also ergibt sich das Dilemma, entweder die 
Ethik auf eine transzendente Grundlage zu stellen oder auf ihre Begriindung iiberhaupt zu 
verzichten. Da8 eine bloB transzendente Geltungssphare, die nicht ,,wirklich“ ist, nicht 
geniigt, weist B. nach. Es gelingt ihm dies um so leichter, als Windelband selbst die Realitat 
eines absoluten GeltungsbewuBtseins postuliert (221 ff.), der Antimetaphysiker Rickert aber 
wieder einen Glauben an die absolute Geltung der Werte fordert (262 ff.) und zudem den 
Realitatsgehalt aus der ,,Wertwirklichkeit“ ,,Gott’’ nicht ausschalten kann. B.s Ergebnis 
trifft sich hier mit Ausfiihrungen, die auch die katholische Religionsphilosophie (Baeumker, 
J. Hessen und der Unterzeichnete) der transzendentalen Wertlehre gegeniiber geltend gemacht 
hat. DaB es eine Verfalschung der Religion bedeutet, wenn man mit Cohen, Natorp und Simmel 
ihren Transzendenzanspruch umdeutet, ist ebenfalls mit B. (267—386) von der genannten 
Seite betont worden. Wenn nun einerseits Religion ihrem Wesen nach auf eine transzendente 
Realitat hinweist, wenn anderseits normative Ethik nur aus einem solchen Transzendenten 
begriindet werden kann, so zeigen beide eben darin ihre Verwandtschaft. DaB es die namliche 
Realitat ist, die beide meinen, ergibt eine Analyse des ,,Gottes‘‘-BewuBtseins (386—403), 
das Gott als persénlichen Trager geistig-sittlichen SelbstbewuBtseins und zugleich als die ab- 
solut gute Macht weiB, die mit der héchsten Sittlichkeit eins ist. Sie allein kann als Begriinder 
der sittlichen Norm angesprochen werden. B. verkennt die Spannungen nicht, auf die der 
Beweis der Realitat des Transzendenten st68t, und die in der Persdnlichkeit Gottes, in der 
Verwandtschaft von Gottesgebot und Menschennatur, in der Transzendenz und gleichzeitigen 
Immanenz Gottes, in dem Verhiltnis von logischer und religidser GewiSheit Grenzprobleme 
menschlicher Erkenntnis darstellen (vgl. 395 f., 436 f., 459, 461 ff., 487, 493 f.). Die neukriti- 
zistische Begriindung der Religion auf ein Apriori bei dem friiheren Treeltsch und neuestens 
bei Nygren zeigt lediglich die Vernunftnotwendigkeit der Religion, die Realitat Gottes aber 
offenbart nur die Geschichte: in dem menschlichen Geistesleben und tiefer in den groBen reli- 
gidsen Persénlichkeiten, namentlich in Jesus. Aber auch hier bedarf es schon der religiésen, 
glaubenden Einstellung, und zudem kann Geschichte nur relative Erkenntnis vermitteln. 
So bleibt die Religion fiir das Denken ein ,,Wagnis‘‘, so daB also auch die auf sie zu begriin- 
dende Ethik far B. nie auf ein Fundament von absolut giiltiger GewiBheit gestellt werden 
kann (468—500). 

Neben diesem metaphysisch-religionsphilosophischen Versuch, Sittlichkeit durch Religion 
zu begriinden, erscheint der andere von E.W. Mayer als ein psychologischer. Ihm ist esgewi8, 
da8 absolut giiltige sittliche Normen nur aus einem religidsen BewuB8tsein herleitbar sind 
(Ethik, 58 f.). Fiir die Berechtigung des Christentums — M. bietet eine ,,christliche“ Sitten- 
lehre — aber gibt es auch fiir ihn keinen absolut gewissen Beweis. In der Beweisfiihrung 
seiner These von der Begriindung des Sittlichen aus der Religion ist bedeutsam, daB er, 
mit der ,,Lebensphilosophie“ (nicht mit dem vulgaéren Pragmatismus) sich beriithrend, die 
Religion bestimmt als ,,die innere Stellungnahme der Menschen zu den Machten oder der 
Macht, davon letztlich das menschliche Leben und der Erfolg des Lebens abhangt™ (62). 
Auch das Ethische ist ein Leben Férderndes (22 f.). Da nun Religion, psychologisch gesehen, 
Vertrauen zu der das Leben lenkenden Macht gibt, deshalb faBt der religidse Mensch Gott 
als geistig-persénliche Willensmacht, und so ist in der Religion stets eine ethische Forderung 
dieses géttlichen Willens mitenthalten. Die Religion aber ist die richtige, die den groBten 


299 


Lebenserfolg verspricht. Das tut nur das Christentum. Seine ethischen Forderungen sind 
also die rechten. Der christlichen Ethik ist jeder, auch der Geringste, ,,Mensch“, sie kennt 
keinen ,,kosmischen Staub“ in der Menschheit (66). 

Man merkt in Bohlins wie in Mayers philosophischen Bemiihungen den Ausgang von der 
protestantischen Theologie und von der vom Subjekt aufsteigenden Religionsphilosophie, 
wahrend Wittmanns metaphysische Begriindung der Ethik (274 ff.) gemaB der scholastischen 
Uberlieferung in der realen Naturteleologie ihren Ansatzpunkt findet. — 

Eine letzte Folge der veranderten Stellung der modernen Ethik zu dem Problem Ethik 
und Religion ist die neue Wendung in der Frage der Autonomie. Scheler hat diese Folge 
resolut ausgesprochen: ,,Wenn es einen Gott gibt, so ist eine absolute Autonomie der prak- 
tischen Vernunft widersinnig und darum unméglich und Theonomie selbstverstandlich* 
(Vom Ew.I, 630). Aber es bleibt die Frage, wie Gottes Gesetz mein persénliches Gesetz werden 
kénne. Bohlin bemerkt sehr gut, fiir den Begriff der Autonomie sei nicht der Ursprung, sondern 
der Inhalt des Gesetzes maBgebend (430 ff.). Dieser Inhalt aber ist fiir ihn die Reich-Gottes- 
Idee des Evangeliums mit ihrer sittlichen Forderung der Vollendung des Menschen als Per- 
sonlichkeit und als Gemeinschaftsglied, ein Gesetz, das mithin inhaltlich mit den Forderungen 
des eigenen Menschenwesens iibereinstimmt. Gottes Gesetz verlangt also nichts dem Menschen 
Fremdes. Fiir die naturrechtliche Ethik des hl. Thomas lést sich die Frage ahnlich, denn auch 
fiir ihn wie fiir Augustinus ist das von Gott gegebene Sittengebot eine Teilnahme am ewigen, 
mit Gottes Weisheit identischen Gesetz (S. theol. I—II q. 93 a. 1), das jedes Wesen zu Akten 
und Zielen leitet, die dessen eigenem Sein entsprechen (I. c. q. 91 a. 2), so daB also Gottes 
Gesetz immer auch das Wesengesetz des Menschen ist. Von einer ,,Heteronomie‘‘ seines 
Inhaltes ist somit keine Rede, ein Gedanke, den man bei Wittmann (Ethik 288, 306 ff.) wieder- 
findet. Eine Ethik, der das Sittliche einen objektiven Wert bedeutet, mu8 die Ehrfurcht vor 
diesen Werten und ihre Verwirklichung durch die sittliche Person als Imperativ aufstellen. 
Da diese Werte als sittliche aber Personalwerte sind, so vollenden sie das Wesen der Person. 
Von deren eigener Einsicht und in deren eigener freier Entscheidung miissen sie ergriffen 
und ihres eigenen Gehaltes wegen im persénlichen Leben verwirklicht werden. So gehdrt 
Gesinnung, Selbstentscheidung und Wert zusammen. Das objektive wie das subjektive 
Moment ist dem sittlichen Akt ebenso wesentlich wie dem Erkenntnisakt. Das Wesen der sitt- 
lichen Autonomie aber liegt darin begriindet, da8 die in Gott wurzelnden, vom Menschen er- 
kannten und im Prozef der sittlichen Reifung die Person zur Persénlichkeit gestaltenden sitt- 
lichen Werte um ihres eigenen Wertgehaltes willen in freier persdnlicher Selbstentscheidung 
bejaht und verwirklicht werden. Weil in Gott wurzelnd, doch den Menschen vollendend, 
begriinden die Werte ein Gesetz, das Gottes Wesen entspricht und des Menschen Wesen zur 
Entfaltung bringt. Der zwischen Theonomie und Autonomie konstruierte Gegensatz ist also 
wirklich nur ,,konstruiert“, sobald man den Gehalt des Gesetzes erfaBt hat. 


Nur Grundprobleme der heutigen Ethik konnte dieser Bericht herausstellen, sie er- 
schépfen nicht die ganze Problematik der theoretischen Ethik, und sie beriihren gar nicht die 
Fragen der angewandten Ethik, die in der Zeit allseitigen Suchens nach neuer Lebensorien- 
tierung mannigfach verwickelt sind. Aber selbst die hier notwendige Beschrankung diirfte die 
Dringlichkeit der ethischen Fragen gezeigt haben, die eine christliche Philosophie heute mehr 
beschaftigen denn je, und die durch ihre Verzweigung in verschiedenste philosophische Dis- 
ziplinen zu Zentralfragen der Philosophie iberhaupt geworden sind. 


Theodor Steinbichel. 
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Umschau im deutschen Protestantismus. 


Kirchliches Jahrbuch fiir die evangelischen Landeskirchen Deutsch- 
lands 1923. Ein Hilfsbuch zur Kirchenkunde der Gegenwart. Herausgegeben von Pfarrer 
D. J. Schneider in Berlin, Leiter des Statistischen Amtes des Deutschen Evangelischen Kirchen- 
ausschusses. 50. Jahrgang. VIII u. 484 Seiten. C. Bertelsmann, Giitersloh 1924. 


* * 
* 


? Alsim Jahre 1908 der erste Band unseres katholischen ,,Kirchlichen Jahrbuches“, heraus- 
gegeben von H. A. Krose, erschien, traf es in der evangelischen Kirche auf einen Weggefahrten, 
der schon langer als ein Menschenalter auf der Wanderung war: das », Jahrbuch fiir die evan- 
gelischen Landeskirchen Deutschlands‘, das mit dem vorliegenden Bande sein 50. Lebensjahr 
vollendet. In einem einleitenden Kapitel erzahlt der jetzige langjahrige Herausgeber, Pfarrer 
J. Schneider in Berlin, von den Schicksalen und Miihen dieses langen Weges, dessen Anfange 
er noch selber miterlebte. 1873 von seinem Vater, dem damaligen Pfarrer Robert Schneider 
in Bad Lippspringe (a. 1893) begriindet, teilte das Jahrbuch, wie sein Herausgeber htibsch 
sagt, das Schicksal der Biicher, die zu friih kommen und deshalb viele Jahre hart um ihr Dasein 
kampfen miissen. Noch hatte man damals weder in den Kreisen der Seelsorger noch der theo- 
logischen Wissenschaft noch der kirchlichen Behérden ein rechtes Verstandnis fiir die Be- 
deutung der kirchlichen Statistik. Es ist nur zu richtig, was der Verfasser (S.'7) schreibt: 
,Einem rechtschaffenen deutschen Kirchenhistoriker hérte noch vor 50 Jahren die Kirchen- 
geschichte ein Jahrhundert vor der Gegenwart auf, und den Forschern war die Kenntnis 
der Gemeindeverhaltnisse irgendeiner kappadozischen Kleinstadt im 5. oder 6. Jahrhundert 
weit interessanter und wichtiger als die Kenntnis der Gemeindeverhdltnisse bei uns und der 
kirchlichen Zustande der Gegenwart; von dem, was man heute ,,religidse Volkskunde“ nennt, 
ganz zu schweigen.“‘ Ohne wirksame moralische und materielle Unterstiitzung, jahrelang 
auf den Schultern eines einzigen, dazu noch mit Seelsorgsarbeiten tiberlasteten Mannes 
ruhend, auf den Wagemut und die Opferwilligkeit seiner wechselnden Verleger angewiesen, 
hat so das ,, Jahrbuch“ sich miihsam seinen Platz an der Sonne erobern miissen. Tatkrdaftige 
Unterstiitzung wurde ihm. bezeichnenderweise seitens der hohen kirchlichen Stellen erst dann 
zuteil, als der katholische Weggenosse am Horizonte auftauchte. Ja, mit Erstaunen liest 
man, daf sein Fortbestehen auch heute noch nicht vollkommen gesichert ist. 

Und doch ware sein Verschwinden ein Verlust, nicht nur fiir die zunachst betroffene eigne 
Kirche, sondern auch fiir andere, auch fiir uns. Denn auch uns ist der Einblick niitzlich, 
den es uns nun schon seit vielen Jahren in das Leben und Schaffen der benachbarten protestan- 
tischen Kirchengemeinschaft gewahrt. Einmal wird ja doch, trotz allem, was uns trennt, 
driiben derselbe Kampf um den christlichen Glauben, die christliche Sitte und den christlichen 
Einflu8B in Staat und Gemeinde, Schule und Leben gefiihrt, in dem auch wir seit Jahrzehnten 
stehen. Es ist das gleiche Volk, dem hier und dort die Arbeit gilt; es sind die gleichen Schwie- 
rigkeiten, die sich vor ihr auftiirmen; es sind vielfach auch dieselben Mittel, durch die man 
ihnen zu begegnen sucht. Dann aber tut uns eine recht genaue Kenntnis des Protestantismus 
not, um zu demselben klaren, ruhigen und gerechten Urteil tiber ihn zu gelangen, wie wir es 
von der Gegenseite erwarten und auf der Gegenseite gerade in neuerer Zeit auch Ofter als 
frither antreffen. Sie wird uns vor dem sehr voreiligen Urteil bewahren, als sei etwa die innere 
Lebenskraft des Protestantismus gebrochen und die Stunde seiner Auflésung, wenn nicht 
gar seiner Riickkehr zur katholischen Kirche nahegeriickt; wird uns davor behiiten, die zeit- 
weise wieder lebhafter einsetzende Konversionsbewegung zu iiberschatzen; wird endlich 
der gerade in unseren Kreisen stark eingewurzelten Neigung entgegenwirken, in der verwirren- 
den Mannigfaltigkeit der nebeneinander bestehenden protestantischen Bekenntnisse und der 
nebeneinander wirkenden Gemeinschaften unter allen Umstanden ein Zeichen innerer Schwache 
und demgegentiber in der Vereinheitlichung und straffen Organisation, wie wir sie kennen 
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und lieben, ebenso sicher ein Merkmal innerer Starke zu sehen. Wer den Inhalt eines dieser 
Jahrbiicher als Ganzes auf sich wirken laBt, wird es verstehen, da dem Protestanten gerade 
diese Vielheit individueller Formen in der Einheit des evangelischen BewuBtseins als ein 
Reichtum erscheint und als ein Mittel, jede Persénlichkeit in ihrer Art am Ausbau des Gottes- 
reiches mittatig sein zu lassen, wie ja umgekehrt gewiB auch eine zu weit getriebene Uni- 
formierung das wahre Leben, das stets Luft, Raum und Freiheit will, beengen und ersticken 
kann. 

Als ein ganz bedenklicher Mangel erwies sich allerdings von jeher die Zersplitterung 
des deutschen Protestantismus in zahlreiche gesonderte ‘Bekenntnisse und Kirchen, wenn 
es galt, nach auBen hin geschlossen aufzutreten und das Bekenntnis als geistige Macht auch 
in der Offentlichkeit zur Geltung zu bringen. Daher seine politische Ohnmacht, daher der 
mangelnde Einflu8 im sozialen und kulturellen Leben. Hier war ihm ohne Frage der vom Staate 
unabhdngige, als festgefiigte Organisation mit Millionen von Bekennern im Gefolge vortretende 
deutsche Katholizismus weit tiberlegen. Es darf aber nicht unbeachtet bleiben, daB die 
groBen Umwdlzungen der letztvergangenen Jahre auch im deutschen Protestantismus die 
langst vorhandenen Einheitsbestrebungen erheblich geférdert haben. Als in der Revolution 
des Jahres 1918 tiberall auf deutschem Boden der alte Staat und mit ihm die Monarchie 
zusammenbrach, standen die evangelischen Landeskirchen Deutschlands vor dem bedeut- 
samsten Wendepunkt in ihrer ganzen vierhundertjahrigen Geschichte. Fiir das Staatskirchen- 
tum der Vergangenheit war kein Raum mehr in den neuen Verfassungen, das landesherrliche 
Kirchenregiment hatte seinen Trager verloren, der rechtlich ohnehin nur lose gefiigte Bau des 
protestantischen Kirchenwesens schwebte buchstablich in der Luft. Zwar bestand fiir gewisse 
gemeinsame Angelegenheiten der evangelischen Landeskirchen seit 1852 die ,,Deutsche 
Evangelische Kirchenkonferenz‘, kurz die ,,Eisenacher Konferenz‘‘ genannt. Aber sie war 
nicht von allen Landeskirchen anerkannt und beschickt, und die Beschliisse ihrer alle zwei 
Jahre stattfindenden Tagungen besafien keinerlei bindende Kraft. Es blieb also nichts iibrig 
als der schwierige Versuch, die evangelische Kirche Deutschlands durch eine neue Kirchen- 
verfassung vollig auf eigene FiiBe zu stellen. Als zu Ende Februar 1919 zuerst etwa 
200 kirchlich gesinnte Manner und Frauen in Wilhelmshéhe bei Kassel an diese dornenvolle 
Aufgabe herangingen, waren die Aussichten, ans Ziel zu gelangen, noch sehr triibe. Aber ein 
Ausschu8 von 21 Mitgliedern entwarf in den folgenden Monaten die Ordnung fiir einen ver- 
fassunggebenden Deutschen Evangelischen Kirchentag, der zuerst 1919 in Dresden, sodann 
1921 in Stuttgart zusammentrat. Seine Zusammensetzung blieb auch fiir die Folge vorbildlich, 
indem er 50 Mitglieder aus den Kirchenbehérden, 102 aus den Synoden, 75 aus den Vereins- 
organisationen, 17 von den theologischen Fakultaten, 18 aus den Religionslehrern, 3 Kirchen- 
musiker und zum Ausgleich 54 kirchlich hervorragende Persénlichkeiten in sich vereinigte. 
In Stuttgart gelang es am 15. September, den Entwurf einer ,,Kirchenbundesverfassung‘‘ 
und eines ,,Kirchenbundesvertrages‘‘ zur einstimmigen Annahme zu bringen, den die Ver- 
treter aller deutschen Landeskirchen am 25. Mai 1922 in der SchloBkirche zu Wittenberg tiber 
den Grabern Luthers und Melanchthons feierlich unterschrieben. Der erste auf Grund dieser 
neuen Verfassung einberufene ,, Deutsche Evangelische Kirchentag war vom 14. bis 17. Juni d. J. 
in Bethel bei Bielefeld versammelt. Die Hauptorgane dieser neuen Verfassung des deutschen 
Protestantismus sind nunmehr: der Kirchentag, der aus 210 Mitgliedern der obengenannten 
Gruppen besteht, ein Kirchenbundesrat, dem 54 Vertreter der 28 Kirchenregierungen mit 
einem oder mehreren Abgeordneten je nach der Gréfe der einzelnen Landeskirchen angehoren, 
und endlich ein Kirchenausschu8. Von den Schwierigkeiten, die bei der Durchfiithrung dieses 
Einigungswerkes zu iiberwinden waren, geben schon die Verhandlungen in der einzigen” 
preuBischen Landeskirche (437 ff.), die Auseinandersetzungen iiber den der Verfassungs- 
urkunde voranzustellenden sogenannten ,,Bekenntnisvorspruch“ u. a. einen Begriff. Aber 
das Ergebnis ist ohne Frage eine AuBere und innere Kraftigung des deutschen Protestantismus. 
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Er erhielt, wie die ,,Christliche Welt‘ hervorhebt, ,,eine einheitliche, rechtskrafiig anerkannte 
Zusammenfassung und Vertretung, wie er sie seit der Reformationszeit wohl immer wieder 
ersehnt, aber nie gehabt hatte“. Er tat zugleich aber auch in dieser einheitlichen, volkstam- 
lichen Zusammenfassung den ,,Schritt vom Staatskirchentum zum Volkskirchentum‘‘, den 
weite Kreise schon vor dem Kriege als unerlaBlich gefordert hatten. 


Mit diesen letztgenannten Bestrebungen, von der ,,Pastorenkirche’, die ihren EinfluB 
auf die Massen langst verscherzt hatte, wieder zur ,,Volkskirche‘ vorzudringen, beriihren 
wir ein zweites Problem, das fiir den Protestantismus von heute geradezu zu einer Lebens- 
frage geworden ist. Inihm wurzelt der alte Streit um das Wesen der protestantischen Gemeinde, 
der noch immer nicht zur Ruhe gekommen ist, wahrscheinlich aber auch nie zur Ruhe kommen 
kann, weil in ihm tiefliegende innere Widerspriiche zutage treten. Ist die Gemeinde Subjekt 
oder Objekt des kirchlichen Handelns? so lautet die Frage auf die kiirzeste Formel gebracht. 
Nach der urspriinglichen protestantischen Auffassung vom allgemeinen Priestertum miiBte 
sie das erstere sein, im Verlaufe der geschichtlichen Entwicklung aber ist sie schon sehr. bald 
das letztere geworden, und alle ktinstlichen Formulierungen des Verhdltnisses von Gemeinde 
und Amt vermdégen eine grundsatzliche Klarheit nicht zu schaffen und die daraus sich ergeben- 
den praktischen Schwierigkeiten nicht aus dem Wege zu rdumen. Aus dem Bestreben, tiber 
die enge Kirchengemeinde und den kieinen Kreis der Frommen hinaus auch die dem Glauben 
teilweise véllig entfremdeten Volksmassen wieder zu erreichen, ist aber auch eine neue Be- 
wegung hervorgewachsen und zu einer Macht geworden: die sogenannte Volksmission 
und Evangelisation. In ihr wirkt der kraftig zugreifende, die Gewissen aufriittelnde, das 
kirchliche Leben aus seiner gewohnten Ruhe aufschreckende englisch-amerikanische Metho- 
dismus in den deutschen Protestantismus hintiber, betritt in der Predigt und Seelsorge neue 
Wege und stellt auch die Pfarrer kurzerhand vor die Entscheidung, ob sie als ,,Evangelisten“ 
mittun, wenigstens die fur den dauernden Erfolg jeder Volksmission unerlaBliche seelsorgliche 
Nacharbeit auf sich nehmen oder zur Seite treten und der Bewegung Platz machen wollen. 
Ja, es fehlt nicht an Stimmen, die eine Missionierung der Pfarrer selbst fiir die erste und 
dringlichste Aufgabe erklaren! ,,Zuerst‘‘, so liest man da (222), ,mu8 Pastorenmission ge- 
trieben werden. Man veriibie mir das Wort nicht. Es spricht daraus keine Verachtung, sondern 
herzliche Liebe. Woher sollen die Pfarrer denn wissen, was Evangelium ist? Auf der Uni- 
versitat haben sie vielfach nur Bibelkritik gelernt, oder es war doch vorwiegend Philologie 
und Theologie, was sie lernten; aber fiir ihr Herz und Leben bekamen sie wenig genug. Wie 
diinn gesdt sind die Professoren, die ihren Studenten etwas fiir ihr Herz mitgeben! So kommen 
viele ins Amt, die selber nicht wissen, was Evangelium eigentlich ist. An denen miissen wir 
Mission treiben. ... Wenn die Pfarrer aus eignem Erleben heraus die Bediirfnisse einer glaubig 
gewordenen Seele kennen, dann kénnen sie auch in gesegneter Weise anderen Seelen dienen.“ 
Wie stark die hier wirkenden Krafte bereits sind, geht nicht nur aus dem Einflu8 hervor, 
den sie bei der Verfassungsberatung austibten, sondern, um nur ein Beispiel zu nennen, auch 
aus dem energischen Widerstande, den sie der Berufung des linksgerichteten Professors Heit- 
miiller von Bonn nach Tiibingen entgegensetzten (216 f.). 

In der ,,verfaBten Kirche“, insbesondere auch in Pfarrerkreisen ist man sich tiber die in 
dieser Bewegung verborgene Gefahr fiir das geordnete kirchliche Amt und Leben natirlich 
langst im klaren, ist bemiht, die in ihr wirkenden Krafte aufzufangen und nach Moglichkeit 
in die Gemeindeseelsorge einzuschalten. Einmal lag darin ein Ansporn zu gesteigerter eigner 
pastoraler Arbeit. Die Zeiten des friedlich-geruhsamen Pastorenlebens sind auch hier voriiber. 
Allenthalben ist man mit dem Wiederaufbau und der Erneuerung der Pfarrgemeinde beschaf- 
tigt — so berichtet noch das vorliegende Jahrbuch (407), da8 neuerdings auch die groBe 
Miinchener Personalpfarrei in sieben selbstandige Kirchengemeinden aufgeteilt wurde. Auch 
die Vereinsarbeit wird in immer gréferem Umfang in die Seelsorge mit aufgenommen. Daneben 
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werden alle Anstrengungen gemacht, sich auch der Mithilfe der Laien zu versichern, eine 
Erscheinung, die als Parallele zu gleichgerichteten Bestrebungen auf unserer Seite besondere 
Beachtung verdient. Abgesehen von den freiwilligen Hilfskraften, die sich dazu zur Verftigung 
stellen, sowie den zur Zeit in 65 Mutterhdusern zusammengeschlossenen 21 259 Diakonissen, 
die auf 8250 Arbeitsfeldern tatig sind, erfreut sich die evangelische Kirche hier der tiberaus 
wertvollen Hilfe eigens vorgebildeter Diakonen. Ihre 17 Briiderhduser mit 3471 Angehdrigen 
haben die wirtschaftliche Krisis der vergangenen Jahre nicht nur tiberstanden, sondern sogar 
noch einen kleinen Zuwachs zu verzeichnen. Von der ,,Inneren Mission‘‘ begriindet, gewinnt 
augenscheinlich auch dieses Institut der Diakonen immer engere Fihlung mit der Kirche und 
den Kirchengemeinden, und eine vom Evangelischen Oberkirchenrat entworfene Prifungs- 
ordnung fiir , Gemeindediakone“‘, von den Briiderhausern als Ausbildungsziel iibernommen, hat 
diese Verbindung noch fester gekniipft. Das Jahrbuch sagt dariiber: ,,Im Laufe der Zeit ist 
die Zahl der aus den Briiderhdusern hervorgegangenen Gemeindediakone, Kiister und Jugend- 
pfleger ganz erheblich gewachsen, und die Gemeinden haben mit ihnen keine unrechten Er- 
fahrungen gemacht. Auch Kirchenrechner und ahnliche Beamte werden immer wieder begehrt. 
Nach und nach dammert bei den kirchlichen K6rperschaften das Verstehen, daB ein Kister 
oder Kirchendiener mit diakonischer Vorbildung und missionarischer Gesinnung dem Pfarr- 
amte und der Gemeinde ganz andere Dienste leistet, als ein Laie, der nur um des Erwerbes 
willen die Geschafte fiihrt.‘‘ (117.) Beriihrt sich das nicht mit Erwagungen und Vorschlagen, 
die auch uns schon beschaftigt haben? 


Wir haben mit der Diakonie das Gebiet der inneren Mission betreten. AuBerlich be- 
trachtet steht diese bahnbrechende Griindung J. H. Wicherns auch heute noch selbstandig 
neben der Kirche. Innerlich aber ist die in den ersten Jahrzehnten ihres Bestehens so schmerz- 
lich empfundene Trennung von ihr heute iiberbrtickt, und ihre zahlreichen sozialen Hilfswerke 
miissen als eine der starksten Sttitzen des evangelisch-kirchlichen Einflusses gewertet werden. 
Die Kriegsnéte sind nicht spurlos an ihnen voriibergegangen, zeitweise erschien die ganze Orga- 
nisation in ihrem Bestande bedroht. Bedenklicher noch war es, daB auch sie, wie das Jahrbuch 
hervorhebt (112), unter der Geringschatzung zu leiden hatte, der das Christentum in der Nach- 
kriegszeit in weiten Kreisen der Gebildeten, Halbgebildeten und Ungebildeten verfiel. ,,Man 
halt gerade unter dem jungen Geschlecht die innere Mission oft nur fiir einen Ambulanzwagen, 
der dem Zuge der Zeit und dem kampfenden Heere der Volksmassen langsam folgt und die 
Verungliickten und Verwahrlosten, die heimat-, obdach- und kraftlos Gewordenen_aufliest.‘‘ 
Aber die Kurve hat auch hier offenbar ihren tiefsten Punkt bereits tiberschritten und bewegt 
sich von neuem aufwarts. Durchaus unter dem Einflu8 der inneren Mission, der sie ihre Griin- 
dung verdankte, stand bis vor etwa 15 Jahren auch noch die evangelische Jugendpflege 
und Jugendfiirsorge. Pietistische, spater auch methodistische Ideen, englische und amerika- 
nische Vorbilder treten hier wie dort immer wieder deutlich zutage. Auch das vorliegende Jahr- 
buch reiht die gréBten evangelischen Jugendverbande, insbesondere die Jungmdannervereine 
und den Verband fiir die weibliche Jugend, den Jugendbund fiir entschiedenes Christentum, 
die Bibelkreise fiir Schiiler und Schiilerinnen héherer Lehranstalten, die christlichen Studenten- 
vereinigungen in den Abschnitt ,,innere Mission“ ein. In Wirklichkeit ist aber gerade hier 
langst eine geistige Umstellung im Werke, tiber die uns insbesondere zwei Aufsitze von Pfarrer 
Lic. Cordier in Elberfeld in der Zeitschrift ,,Der Geisteskampf der Gegenwart‘ 60 (1924), H. 4, 
und in der ,,Neuen Kirchlichen Zeitschrift‘ 35 (1924), H. 8, unterrichten. Einerseits hat auch 
in diesen Kreisen die neuere Jugendbewegung gegeniiber der dlteren Jugendpflege sich 
Bahn gebrochen und zur Begriindung zahlreicher neuer Gruppen gefiihrt. Anderseits vollzog 
sich unter dem EinfluB® des Krieges und der erstarkenden nationalen Bewegung eine bewuBte 
Loslésung von den englisch-amerikanischen Einfliissen pietistisch-methodistischer Farbung 
und eine Hinwendung zu einer Religiositat heimatlich-deutscher Pragung. Die CV JM (Christ- 
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liche Vereine junger Manner — schon die Abkiirzung verrat das amerikanische Vorbild — die 
BK (Bibelkreise) und die E C (Biinde fiir entschiedenes Christentum) mit ihrem ,,ausgesprochen 
anglikanischen Frémmigkeitstypus“, denen schon 1909 ein ,,Bund deutscher Jugend“ gegen- 
lbergetreten war, geniigten bald nicht mehr. Es entstand die Neulandbewegung (1917), die 
Christdeutsche Jugend (1921), auch von den Bibelkreisen sonderten sich neue Jugendgemein- 
schaften ab, und die Frémmigkeit dieser neuen Jugend drangte vom Pietismus und der alten 
Orthodoxie zu Kierkegaard, Karl Barth, Gogarten und dem jungen Luther hin. Alle diese 
Neubildungen sind im Jahrbuch teilweise noch gar nicht erwdhnt, teilweise nur fliichtig ge- 


streift. In Zukunft werden sie wohl oder tibel eine eingehendere Wiirdigung beanspruchen 
diirfen. 


An der,,Kirchlichen Statistik“, die das dritte Kapitel des Jahrbuches in zahlreichen 
Zusammenstellungen und Ubersichten bietet, ist diese Umschau absichtlich voriibergegangen. 
Es ist Sache des Fachmannes, diese Zahlen nachzupriifen und zu wiirdigen. Zudem stammen 
die Angaben teilweise aus dem Jahre 1921, sind also langst tiberholt und weichen gerade dort 
von den Ergebnissen unserer katholischen Statistik am starksten ab, wo sie die interessante- 
sten Aufschliisse bieten wiirden. Vermerkt sei nur noch die auch mit der amtlichen Hoch- 
schulstatistik iibereinstimmende Feststellung, daB die Zahl der evangelischen Theologie- 
studierenden seit 1920, nachdem die durch den Krieg entstandene Stauung abgeebt war, 
wieder stark sinkt, fast bis auf die Halfte der Ziffern von 1914 zuriickgegangen ist und zur Zeit 
nicht im entferntesten hinreicht, um dem groBen Mangel an Pfarramtskandidaten abzuhelfen, 
wahrend die Zahl der katholischen Theologiestudierenden doch im Sommer 1924 immerhin 
nur um etwa ein Zehntel hinter dem Sommer 1914 zuriickblieb. Die Folge dieses geringen 
Zuganges in Verbindung mit der durch Wohnungs- und Wirtschaftsnot verursachten Er- 
schwerung der Emeritierung ist eine teilweise starke Uberalterung des Pfarrerstandes, die der 
Seelsorge nie fdrderlich gewesen ist. S. 
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AUS SEELSORGE, KIRCHE UND LEBEN 


Gebot und Tugend. 

Die Sehnsucht nach vollem christlichen 
und katholischen Leben regt sich da und dort 
innerhalb und auBerhalb der Kirche. Manche 
gewahren staunend, wie zum ersten Male, die 
Hohe und Tiefe und Weite katholischen 
Glaubenslebens, wie es sich in der Liturgie 
ein unvergdngliches Denkmal gesetzt hat. 
Oder man liest die neutestamentlichen 
Schriften und andere erhabene Urkunden alt- 
christlichen Geistes und vergleicht trauernd 
jene im Geist lebenden Menschen mit der 
heutigen Zeit auBerster Verweltlichung und 
vielfacher Mechanisierung der Religion auch 
innerhalb der Kirche. Wo ist das selige 
Kind-Gottes-Sein? Wo wei% man _ noch, 
daB Glaube, Hoffnung und Liebe die héch- 
sten Tugenden des christlichen Lebens 
sind, groBer als Flei8, Sanftmut, Keuschheit 
usw.? Weil wir nicht mehr als Kinder des 
himmlischen Vaters auf Erden wandeln, 
darum sind uns die Kindestugenden Glaube, 
Hoffnung und Liebe nicht mehr als unver- 
gleichliche Vorziige bewuBt. Sie werden im 
Katechismus noch géttliche Tugenden ge- 
nannt und haben ihren Platz vor den sitt- 
lichen Tugenden, aber wie kurz, wie mecha- 
nisch, wie versachlicht stehen sie da! Wer 
wei noch, daB Friede, Freude und Freiheit 
Tugenden sind? Wo sind sie im Katechismus 
behandelt? War doch tiberhaupt bislang 
gerade hier nichts dtirftiger und ungliick- 
licher abgetan als die Tugendlehre. Was da 
zu lesen und zu lernen war, ist so abstrakt, 
theologisch und philosophisch, wie nur etwas 
in diesem Kinder- und Volksbuch. Lest 
Paulus, und ihr werdet sehen, da die ersten 
Friichte des Geistes neben Glaube, Hoffnung 
und Liebe die genannten Tugenden sind: 
Friede, Freude, Freiheit. Alle Katecheten 
seufzen unter der Fiille des Stoffes im Kate- 
chismus. Soll durch eine Tugendlehre die 
Stoffmenge von neuem anschwellen und die 
Zahl der Fragen um etliche sich steigern? 
Wir gehoéren nicht zu denen, die bei einer 
Reform des Katechismus nichts weiter er- 


306 


streben als eine Vermehrung um neue Fragen 
(z. B. tiber die Heidenmission). Es ist viel- 
mehr ein Abbau der Stoffmenge und eine 
Vertiefung méglich, wenn das zweite Haupt- 
stiick, die Lehre von den Geboten, zu einer 
Tugendlehre umgestaltet wird. Die Art und 
Weise, wie die Gebotenlehre bisher dar- 
gestellt war, entspricht durchgangig der 
Offenbarungsstufe des Alten Testamentes, 
ist nicht eine Tugendlehre, sondern eine 
Siindenlehre. Unterrichtet man nach den 
Fragen tiber die Gebote naive, unverdorbene 
Kinder, besonders auf dem Lande, so hat 
man manchmal das Geftihl, daB man die 
Kinder mit Siinden bekannt macht, die sie 
aus eigener Erfahrung vielleicht nie kennen- 
lernen. Gewi8, unser Plan bei der Bespre- 
chung der Siinden war, abzuschrecken, damit 
die Kinder sich davor und davor hiiten und 
nicht zu zeitlichem und ewigem Schaden 
kommen. Aber es ist doch wohl die Siinde 
am besten dadurch zu bekampfen, da8 man 
das Gute zu entwickeln, die Tugenden zu 
férdern sucht. Niemand bemiiht sich, auf 
auf einem unbebauten Acker Unkraut zu 
ziehen. Man besadt und bepflanzt das Feld 
und den Garten mit edlen Gewdchsen und 
Blumen, dann ergibt sich die Bekampfung 
des Unkrautes von selbst, soweit es nicht 
schon durch die Nutzpflanzen verdrangt 
und erstickt wird. Machen wir die Geboten- 
lehre zu einer Tugendlehre, die Ver- 
botenlehre zu einer Gebotenlehre. 


Die 10 Gebote sind mit Ausnahme des 3. 
und 4. sdmtlich Verbote, entsprechend dem 
Alten Testament, dem sie entstammen. 
Daraus wie aus der Ritcksicht auf die Beicht- 
praxis erklart sich die Ausgestaitung der 
Gebotenlehre zu einer Siindenlehre. Es findet 
sich zwar jetzt schon bei jedem Gebot eine 
Frage, die den Inhalt des Gebotes positiv 
hervorhebt, leider aber meist erst am 
Schlusse erscheint, statt als Grundlage fiir 
die ganze Behandlung zu dienen. Wir meinen 
die Frage, die beginnt: ,,Was gebietet 
Gott usw.“ Es mu8 dem Kinde (und dem 


Volke) bei der Darstellung der Gebote im 
Buch und im Unterricht klar werden, da8 
Gott durch die Gebote die héchsten Giiter 
des Menschen schiitzen und pflegen will, daB 
sie also von wunderbarer Liebe des himm- 
lischen Vaters zeugen, und daB der Mensch 
und die Menschheit nur dann zu vollem 
innerem und duBerem Glick gelangen, wenn 
sie die Gebote beachten. Um das deutlicher 
und entschiedener hervorzuheben, miiBte 
unter der Uberschrift (1., 2. usw. Gebot) 
ganz kurz eine Inhaltsangabe des jeweiligen 
Gebotes folgen, die das Gut nennt, das durch 
das Gebot gehiitet werden soll. Also etwa: 
1. Gebot: Achte Gott! 2. Achte Gottes 
Namen! 3. Achte den Tag Gottes! 4. Achte 
die Eltern! 5. Achte das Leben! 6. Achte 
die Ehe und Keuschheit! 7. Achte das Eigen- 
tum! 8. Achte die Ehre! 

Im folgenden sei bei einigen Geboten die 
Behandlungsweise skizziert, wie sie im Unter- 
richt sich vollziehen kann. Natiirlich ist es 
Sache des Katecheten, fiir Veranschaulichung 
durch Beispiele und Bilder zu sorgen. 

Beim ersten Gebct ware zu zeigen, wie 
man Gott ehrt durch Glauben, denn man 
erkennt dadurch an, daB er die Wahrheit 
spricht; ahnlich durch Hoffen, denn man er- 
kennt dadurch an, da8-er alimdchtig, treu 
und barmherzig ist; endlich durch Lieben, 
denn hoher kann man Gott nicht ehren, als 
wenn man ihm die innerste Neigung des Her- 
zens schenkt. ,,Das Héchste ist die Liebe‘ 
(1. Kor. 13, 13). Der Katechet, der gern gétt- 
liche Wahrheit an menschlichen. Verhalt- 
nissen erldutert, kann als Beispiel beiziehen, 
wie etwa ein.Knabe sich geehrt fihlt, wenn 
ein Lehrer seinen Worten Glauben schenkt. 
(Das Wort schenken weist, wie bei Ver- 
trauen und Liebe schenken, auf die Wohl- 
tat hin, die mit Glauben usw. erwiesen wird.) 
Welche echte Mutter wird es nicht als héch- 
stes. Glick empfinden, wenn sie das Ver- 
trauen ihrer Kinder hat, so daB diese, wenn 
sie in Not sind oder gefehlt haben, auf die 
Hilfe oder die Nachsicht der Mutter hoffen. 
Ein edler Mensch wei sich vor Freude kaum 
zu fassen, wenn ein Gleichgesinnter ihm auf- 
richtige Neigung' und treue Liebe zuwendet. 
Aus der Heiligen Schrift; besonders aus den 


Evangelien, aus dem Verkehr Jesu mit seinen 
Jiingern, mit Kranken und Siindern lassen 
sich immer neue Beispiele anfiihren, aus denen 
hervorgeht, wie Gott (und Gott in Jesus) vor 
allem Glaube, Hoffnung und Liebe erwartet, 
wie er alles verzeiht und vor Freude tber- 
strémt, wenn. er diese dreifache Gesinnung 
bei einem Menschenkinde findet. Wie 
muB dagegen Unglaube Gott entehren 
und beleidigen! Welche Beleidigung, daB 
Judas dachte: Gott verzeiht nicht, er ist ein 
Tyrann. Jesus weinte, daB es ihm nicht ge- 
lingen wollte, die Liebe der Stadt Jerusalem 
zu gewinnen. Er weinte aber auch am Grabe 
des Lazarus, denn mit ihm hatte er einen ver- 
loren, der ihn liebte. 

Glauben, Hoffen und Lieben geben wir 
kund in Anbetung und Dank, in taglichem 


Gebet, Kniebeugen, Handefalten. Also 
Nutzanwendung: Sei Gottes Kind! Zeig’ 
dich glaubig, vertrauend, liebevoll wie 


ein Engelképfchen auf dem Bilde eines from- 
men Malers. So kame die ganze Behandlung 
auf eine Empfehlung der drei géttlichen Tu- 
genden hinaus, die dann an anderer Stelle 
im Katechismus erspart werden kénnte. 
Drittes Gebot. Wie sollten wir nicht 
den Tag des Herrn feiern, d. h. festlich 
begehen, wenn wir wirklich Gottes Kinder 
sind? Der Sonntag ist wie der Namenstag 
des himmlischen Vaters. Da gibt’s bessere 
Kleider, festliche Speisen, frohe Gesichter, 
arbeitsfrei, schulfrei. Arbeit, die uns mtide 
macht und oft an Leib und Seele knechtet, 
unterbleibt. Der Leib ruht, und die Seele 
lebt im Paradiese und verkehrt mit Gott. 
Es ist auch der Tag der Auferstehung Christi. 
Die Seele, von den Siinden erlést, atmet als 
Befreite und freut sich:des ewigen Lebens, 
das in ihr. schlagt. Deshalb bringen alle 
Gotteskinder am Sonntag gemeinsam voll 
Dank in der heiligen Messe den Heiland als 
Opfergabe dem himmlischen Vater dar und 
opfern sich selber mit. Wir héren oder lesen 
Gottes Wort. Von Gnade und Freude be- 
wegt, drangt es uns, am Sonntag gute Werke 
zu tun. Wir besuchen und erfreuen einen 
Kranken oder erquicken  Notleidende mit 
liebender Hilfe. Aus Freude tiber.das uns 
innewohnende Heil diirfen wir auch edle 
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d4uBere Freuden genieBen. Wir wandeln 
durch die schéne Natur oder erbauen uns an 
den Werken gottbegnadeter Kiinstler. Das 
Familienleben wird gepflegt. Eltern freuen 
sich mit den Kindern, Freunde mir den Freun- 
den. Also Pflege der altchristlichen Tugen- 
den: Friede, Freiheit, Freude. 

Eine solche Sonntagsfeier ist ein unermeB- 
licher Segen fir die Seele, fiir die Familie, 
fiir die menschliche Gesellschaft. Es wird 
die Habgier der Menschen gelahmt, das 
Hasten und Jagen gedampft, die Fesseln 
der Weltlust werden gelockert, die Seele mit 
Gott verbunden, das Hochzeitsmahl des 
ewigen Lebens vorweggenommen. 

Das ftinfte Gebot: Achte das Leben, 
dein eigenes und das des Nachsten. Das Leben 
ist eine herrliche Gottesgabe. Gott ist kein 
Gott der Toten, sondern der Lebendigen. 
Wo er zerschlagt und zerstért, geschieht es 
nur, um einem héheren Leben zu dienen. 
Welche Freude hat das Kind an dem leben- 
den Pferd oder Hund! Welche Freude ist 
es fiir einen Menschenfreund, das frische 
Leben eines bliihenden Jiinglings oder mun- 
teren Madchens zu sehen! Man betrachte 
einen kraftstrotzenden Baum, ein tippiges 
Weizenfeld, eine blumentibersdte Wiese, ein 
Vogelkonzert im Walde und all die unzahl- 
baren Wunder des Lebens. Deshalb stirbt 
der unverbildete Mensch nicht gern. Das 
Leben ist seine Freude. Jeden Morgen 
nimmt er es wieder dankbar aus der Hand des 
Schépfers entgegen. Ist der Mensch gldubig, 
so ist er zwar immer bereit, das natiirliche 
Leben zu verlassen, wenn Gott es will, aber 
nur, um das ewige Leben zu erben. Dies 
ewige Leben tragen wir auch hier schon in 
uns durch den Glauben, durch die Gnade, 
durch die Vereinigung mit Christus und seiner 
Kirche. So erhalte denn in dir ein gesundes, 
bltihendes Leben, soweit es méglich ist. Um 
so mehr kannst du fiir Gottes Reich wirken. 
Das Leben sei deine Freude. LaB auch dem 
N&chsten dieses hohe Gut. Vor allem taste 
nie an das géttliche Leben in ihm durch 
Verfiihrung. Eine seligere Freude wirst du 
nicht haben, als durch Gebet und gutes Bei- 
spiel oder auch, wo es sein kann, durch Be- 
lehrung und liebevolle, gute Worte das 
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Gnadenleben im Mitmenschen zu férdern. 
Man kann an Beispielen aller Art zeigen, wie 
Zorn, Neid, Ha8, UnmaBigkeit, Krankung 
das Leben des Nachsten und das eigene 
schddigt oder vernichtet. Es ergeben sich 
die Tugenden der Selbst- und Nachstenliebe, 
Sanftmut, Geduld, Firsorglichkeit, MaBig- 
keit, Seeleneifer. 

Das sechste Gebot: Achte die Ehe und 
die Keuschheit (die mit der Ehe innerlich 
zusammenhangt). Eines der schonsten Schau- 
spiele der Welt ist die Treue zweier Ehe- 
gatten, oft jahrzehntelang geiibt. Alles 
Familiengliick ruht darauf. Staat und Kirche 
zerfallen, wenn die Ehe wankt. Eines der 
héchsten Giiter ist es, gesunde, wohlver- 
anlagte und edle Kinder zu erzeugen. Kleinen 
Kindern freilich kann man noch nicht klar- 
machen, welcher innere Zusammenhang zwi- 
schen der ehelichen Treue, der gesegneten 
Fortpflanzung des Menschengeschlechtes und 
der Bewahrung der Keuschheit besteht. 
Man kann es im Schulunterricht hie und da 
ahnen lassen. Heranwachsenden Jiinglingen 
und Jungfrauen kann man ruhig und offen 
davon sprechen, und die edleren unter ihnen 
werden eine heilige Scheu mitbekommen vor 
der Entweihung des Geschlechtstriebes durch 
den Schmutz der Unkeuschheit. Pflege der 
Keuschheit ist eine Kraft zur Aufwdartsent- 
wicklung der Menschheit, eine Quelle innerer 
Freuden, ein Segen fiir Leib und Seele. 

Das achte Gebot: Achte die Ehre. 
Achte deine Ehre. Daher keine Liige und 
Heuchelei. Wer einmal ligt, dem glaubt 
man nicht. Ehre aber ist es, wenn andere 
uns Glauben schenken kénnen. Liigen ist 
Ausweichen, Verstecken, Verkriechen, ist 
Feigheit. Die Wahrheit reden ist tapfer. 
Nie hat Feigheit Ehre gebracht. Der Mut 
tragt als Krone die Ehre. Also habe Mut 
und rede wahr. Besser ein paar Schlage als 
eine Liige, besser ein paar Mark weniger, als 
durch Liige etwas verdienen. Heldenhafte 
Menschen sagten sogar: Besser tot als liigen 
und heucheln (Offiziere, Martyrer). — Sie 
woliten nicht leben ohne Ehre. Auch Gott 
ist ja eifersiichtig auf seine Ehre bedacht. 
Er 146t seinen herrlichen Namen nicht lastern. 
Und du willst deinen Namen als eines Gottes- 


kindes selber schanden, indem du durch 
Liigen dem Vater der Liige dich 4hnlich 
machst? Steht dir deine Ehre hoch, so wirst 
du sie auch dem Niachsten lassen, denn er 
hat seine Ehre nétig und liebt sie wie du die 
deine (Ehrabschneidung, Verleumdung, Be- 
schimpfung, iible Nachrede, falscher Arg- 
wohn). Erzahle gern, wie andere Gutes tun. 
So ergeben sich die hohen Tugenden der 
Wahrhaftigkeit und der Pflege der Ehre des 
Nachsten. 

Pfarrer Dr. Bertrams, Iversheim. 


Neuland der Seelsorge. 

Als vor hundert Jahren die alte geschlos- 
sene Hauswirtschaft sich allenthalben auf- 
léste und das schtitzende Dach der Familie, 
das bis dahin auch tiber die im hauslichen 
Betriebe beschaftigten Familienlosen sich 
ausbreitete, weithin zusammenbrach, fiel die 
Sorge fiir die Ledigen und Ortsfremden der 
Seelsorge als eine neue und schwere Aufgabe 
zu. Adolf Kolping machte um die Mitte 
des verflossenen Jahrhunderts mit den 
Handwerksgesellen den Anfang, Heime und 
Vereine fiir die weiblichen Dienstboten 
folgten in kurzem Abstande, Vereinigungen 
fiir Kaufleute und kaufmannische Gehilfinnen 
in gréBeren Zwischenraumen. Nur ein Stand, 
der verlassenste und gefahrdetste von allen, 
schien lange allen Bemiihungen unerreichbar 
zu sein. ,,Wer hat sich bis jetzt der vielen 
Tausenden weiblicher Angestellten in Hotels, 
Gasthausern und Cafés angenommen ?™ fragt 
ein uns vorliegender Bericht; ,,wer diese 
Menschen, die auch eine unsterbliche Seele 
haben, erfaBt? Verlangt nicht die Eigenart 
dieses Berufsstandes eine Betreuung, die 
Riicksicht nimmt auf das Arbeitsleben, die 
ganze Umwelt und Gefahrenwelt dieser 
Madchen? Wenn irgendwo, so tritt der 
krasseste Zeitgeist, der Materialismus, die 
Vergniigungssucht,das Sich-Ausleben-Wollen, 
gerade diesem Berufsstand in seinen er- 
schreckendsten Formen vor Augen. Diese 
Dinge miissen, wenn nicht starke Gegen- 
wirkung erfolgt, allmahlich ihren verheeren- 
den Einflu8 ausiiben, zum Schaden der 
eigenen Seele der Angestellten, zum Verderb 
oft ungezahlter Mitmenschen.“ 


Ganz vergessen waren ja auch sie wohl 
nicht. Wir erinnern uns, daB schon zehn 
Jahre vor dem Kriege das seelische und sitt- 
liche Elend so vieler Kellnerinnen in Siid- 
deutschland auch die grofstadtischen Seel- 
sorgerkreise stark beschaftigte. Aber erst 
in der Nachkriegszeit kam die Sache in FluB, 
als alle Versuche, durch Angliederung von 
Fachgruppen ftir die mannlichen Hotel- 
bediensteten an die °Gesellenvereine und 
fiir weibliche an die Hausangestelltenver- 
eine zu helfen, an dem stark ausgepragten 
StandesbewuBtsein und den eigenartigen 
Arbeitsverhaltnissen dieser Berufsklasse ge- 
scheitert waren. Man mufte sich ent- 
schlieBen, auf neuen Wegen vorzugehen (vgl. 
H. A. Krose, Kirchl. Handbuch, Bd. 11, 
198 ff.; W. Wiesen, Seelsorge u. Seelsorger- 
hilfe, 27 f.). 1920 bildete sich der ,,Badische 
LandesausschuB fiir kath. Hotel- und Gast- 
wirtsangestellten-Seelsorge‘‘ (Freiburg i. Br., 
Belfortstr. 20), dem zur Zeit neun Vereine 
fiir weibliche (Marthavereine) und drei fir 
mannliche Angestellte (,,Eintracht“‘) ange- 
héren. Im gleichen Jahre noch folgte Bayern 
mit dem ,,Verein kath. Gastwirtsangestell- 
ten‘ in Miinchen (Rindermarkt 1/III). Seit 
dem Katholikentag 1922 sind diese Vereine 
mit einigen anderen (in Berlin u. a.) zu einer 
Arbeitsgemeinschaft zusammengeschlossen. 
(Zeitschrift: Die christliche Einkehr. Verlag 
des Leohauses, Miinchen, Pestalozzistr. 1.) 

In unserer Erzdidzese war es der + Weih- 
bischof Dr. Joseph Stoffels, der Ende 1922 
die Begriindung einer ,, Vereinigung kath. 
weibl. Hotel-, Gasthaus- und Café- 
angestellten‘’ in K6In anregte und sie 
im Februar 1923 mit ins Leben rief. Sie sieht 
also jetzt auf ein Jahr mitihevoller, aber auch 
erfolgreicher Arbeit auf einem Arbeitsfelde 
zurtick, auf dem von Massenerfolgen und 
einem Prunken mit grofen Zahlen nie wird 
die Rede sein kénnen. Mit 47 Mitgliedern 
begriindet, sah sie in bestandigem Wechsel, 
der gerade fiir diesen Beruf bezeichnend ist, 
die Zahl der Vereinsangehérigen bis tiber 200 
aus 44 verschiedenen Betrieben anwachsen, 
von denen auch in der Zeit der Verkehrs- 
sperre und des schlechtesten Geschaftsganges 
138 aus 29 Betrieben verblieben, unter diesen 


309 


gréBere Hotels mit 89,10 Restaurants mit 
21 und 10 Konditoreien mit 28 Mitgliedern. 
Nur 2 von diesen 138 waren in Kéin und der 
naheren Umgebung gebiirtig. Nach dem 
Lebensalter geordnet, waren 8 unter 20 Jah- 
ren, 32 standen zwischen 20 und 25, 39 zwi- 
schen 25 und 30, 31 zwischen 30 und 40 Jah- 
ren, 29 waren iiber 40 Jahre alt. 

Die Begriindung sowohl wie die Tatigkeit 
der Vereinigung setzte von Anfang an engste 
Anpassung an die besonderen Lebens- und 
Arbeitsverhaltnisse der Teilnehmerinnen vor- 
aus. Erste Vorbedingung war und blieb die 
gleichzeitige Gewinnung der Betriebsinhaber 
und Betriebsleiter. Noch heute ergeht mit 
jeder Einladung zu religidsen Ubungen u. a. 
eine Benachrichtigung und Bitte auch an sie, 
Vor allem die leitenden Damen (Hausdamen, 
Haushilterinnen, Wirtschafterinnen) wurden 
zum Vereinsvorstand zugezogen. Sie haben 
es in der Hand, die Arbeiten so einzurichten 
und zu verteilen, daB méglichst viele Ange- 
stellte wenigstens an einem Wochentage fir 
mehrere Abendstunden frei sind. ,,Wo die 
leitenden Damen‘, sagt bezeichnenderweise 
der Bericht, ,,nicht zu gewinnen waren, lieB 
auch die Beteiligung der Angestellten zu 
wiinschen iibrig.“‘ Eine weitere Voraus- 
setzung war die Bereitstellung eines gemiit- 
lichen Heims mit Versammlungssaal im 
Hause von Franziskanerschwestern, von 
denen eine sich auch ftir Arbeit unter den 
Vereinsangehérigen ganz zur Verfiigung 
stellte. Geselliges Zusammensein an einem 
Wochenabend mit Vortrag und anderen 
ernsten und heiteren Darbietungen bildete 
den festen Kern des Vereinslebens; die 
Besuchsziffer stieg vereinzelt bis zu 150 
hinauf, blieb aber auch nur in einem Falle 
unter 30 und betrug im Jahresdurchschnitt 
61. Monatlich einmal verband sich mit der 
Versammlung eine Andacht mit religidsem 
Vortrag in der Kapelle des Vereins. Die 
weitere Ausgestaltung der Vereinsarbeit ist 
in die Wege geleitet, der Grundstock zu der 
vielbegehrten Biicherei gelegt, ein Nah- 
zimmer mit eigner Maschine eingerichtet. 

So ist auch in K6ln der Anfang gemacht. 
Aber auch erst ein Anfang — denn eine vor- 
sichtige Schatzung beziffert die Zahl der- 
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jenigen, die allein in Kéln fir die neue Ver- 
einigung in Frage kommen, auf 2—3000! 
An den Klerus der Erzdiézese und weit 
dariiber hinaus ergeht daher die Bitte, wo 
immer sich Gelegenheit bietet, die in die 
Stadt abwandernden Madchen dieser Berufe 
auf die junge Vereinigung aufmerksam zu 
machen, ihren Leiter, Rektor Karl Baums, 
Kéln, Domstr. 18, rechtzeitig zu benach- 
richtigen und tiber alles Wissenswerte auf 
dem Laufenden zu halten. 


Die Erftkommunionfeier. 

Wie kaum ein aus ferner Vergangenheit 
stammender Brauch ist heute die feierliche 
Erstkommunion der Kinder im BewuBtsein 
und der Liebe des katholischen Volkes ein- 
gewurzelt. So tief und fest, daB die durch 
Pius’ X. Kommuniondekrete nahegelegte - 
private Vorbereitung und Zulassung zum 
Tische des Herrn sich fast nirgendwo auch 
nur in bescheidenem Umfange hat durch- 
setzen kénnen. Und doch ist sie erst wenig 
mehr als zwei Jahrhunderte alt, und die Auf- 
schitisse, die Andreas Schiiller in dem 
ktirzlich ausgegebenen 107. Hefte der Annalen 
des historischen Vereins fiir den Niederrhein 
(Kéln 1923, 138 ff.) tiber ihre Entstehung 
gibt, entrollen ein durch seine Neuheit tiber- 
raschendes Bild rheinischer Seelsorgsge- 
schichte. 

Noch der Catechismus Romanus (1566) 
tiberla8t die Entscheidung iiber den Zeit- 
punkt der Erstkommunion den Eltern im 
Einvernehmen mit dem Beichtvater. Pars II, 
cap. IV, qu.61: Qua vero aetate pueris 
sacra mysteria danda sint, nemo melius 
constituere poterit, quam pater, et sacerdos, 
cui illi confitentur peceata. So war es auch 
bei uns noch ein Jahrhundert spater Brauch, 
daB die Eltern ihre Kinder an irgendeinem 
Festtage, wenn auch bisweilen nach StraBen 
und Pfarrquartieren gemeinsam, mit zum 
Tische des Herrn nahmen. Inzwischen aber 
hatten die Jesuiten mit einem wahren Feuer- 
eifer ihre Anstrengungen zur Wiederaufrich- 
tung des vielfach tief darniederliegenden 
religidsen Lebens aufgenommen und schon 
um die Mitte des 17. Jahrhunderts einen Ein 
fluB auf die Seelsorge gewonnen, der kaum 


iiberschatzt werden kann. Zwei Zielen 
strebt, wie Sch. hervorhebt, von Anfang an 
ihre Arbeit mit zaher Ausdauer zu: Behebung 
der religiésen Unwissenheit durch planmaBig 
durchgefithrte Jugend- und Volkskatechesen, 
Erneuerung des religidsen Lebens durch ebenso 
zielbewu8te Férderung des meist sehr selten 
gewordenen Sakramentenempfanges. 

Systematisch werden nunmehr ganze Ge- 
genden durch Jestitenkatecheten durch- 
geackert, in den Sommermonaten das 
Land bis in die entlegensten Eifeldérfer 
hinauf, im Winter die Stadte, wo vielfach 
selbst die Pfarrkatechesen in ihre Hande 
gelangen. An 300 Ordensleute, rechnet Sch. 
aus, mégen so um 1650 allein in der nieder- 
rheinischen Ordensprovinz an der Arbeit 
sein, in den Kirchen und auf den StraBen, in 
den Krankenhdusern und Gefdngnissen, 
unter den Soldaten in den Lazaretten, den 
verstiimmelten Opfern des DreiBigjahrigen 
Krieges, unter der verwahrlosten Jugend der 
rheinischen Stadte und den einsamen Hiite- 
kindern drauBen auf der Heide. Und nicht 
nur die Jungen, auch die Alten finden sich 
gerne zu diesen Belehrungen ein, die ersten 
Volksmissionen wachsen aus ihnen heraus, 
vorlaufig noch ohne klar ausgearbeitete 
Methode, aber schon nach Missionsgebieten 
organisiert, von denen das Jiilich-Bergische 
das gréBte, das Triersche das zweitgr6Bte war. 

Zweites Ziel: die Férderung des Sakra- 
mentenempfanges. An Stelle der jahrlichen 
Kommunion, die in den weitesten Volks- 
kreisen tiblich geworden war, wird die monat- 
liche, ja bei der studierenden Jugend die 
achttaégige angestrebt, und die Sodalitaten 
fiir Herren und Birger, Handwerker, Sol- 
daten, Studenten, Frauen und Jungfrauen 
bilden auch hier die Vortruppen. Die zehn 
Ignatianischen, die zehn Xaverianischen, im 
18. Jahrhundert dazu die sechs Aloysiani- 
schen Sonntage werden ohne UnterlaB emp- 
fohlen, eine ungeheuere Vermehrung der 
Kommunionen namentlich in den stadtischen 
Jesuitenkirchen, zu deren Beichtstuhl und 
Kommunionbank auch das Landvolk hin- 
stromt, ist der Erfolg. 

Jugendkatechese und zielbewuBt gestei- 
gerter Kommunionempfang leiten nun schon 


seit dem Ende des 17. Jahrhunderts zu einer 
besonderen, sorgfaltigeren Vorbereitung der 
Kinder auf einen gemeinschaftlichen ersten 
Empfang der hl. Kommunion hindiber. Aus 
Kéln, Siegen, Disseldorf, Trier, Koblenz 
und vielen anderen rheinischen Stddten 
wissen die Literae annuae, die Jahres- 
berichte der Jesuitenniederlassungen, auf 
die der Verfasser sich stiitzt, von solchen 
Kommunionfeiern in den Jesuitenkirchen 
zu melden. Aber noch fehlte das, was diese 
Feier noch heute zu einem Schat:spiel fiir die 
Gemeinde macht und ihr einen groBen Teil 
ihrer Ejindruckskraft sichert: die duBere 
Aufmachung, der Aufzug der weiBgekleideten 
»Engel‘‘, Blumen im Haar, Kerzen in den 
Handen, das feierliche Taufgeltibde u. a. 
Das alles brachte erst der Beginn des 
18. Jahrhunderts, und es entstammt fremder 
Erde. 

In den Jahren 1665—92 hatte in Italien 
ein Ordensgenosse, der beriihmte Paolo 
Segneri, unter ungeheuerem Zulauf der Be- 
volkerung und mit nicht geringerem 4uBerem 
Erfolge Volksmissionen veranstaltet. Zum 
Studium der von ihm eingefiihrten Methode 
reist nunmehr ein Mitglied der oberrheini- 
schen Ordensprovinz eigens nach Italien und 
durchzieht alsdann mit zwei Gefahrten zuerst 
1715 und 1716 auf Kosten der dem Orden 
besonders gewogenen und selbst ganz von 
Italienern umgebenen, in Diisseldorf resi- 
dierenden Kurfiirstin von der Pfalz zuerst das 
Gebiet der Jiilich-Bergischen Mission, dann 
auch Teile des Kélner Territoriums. Uberall 
wird die ,,Segneri-Methode“ eingeftihrt. Die 
Volksmissionen, auf einer Bihne unter 
freiem Himmel veranstaltet, dauern jetzt 
acht bis vierzehn Tage und erhalten einen 
Rahmen, der zwar urspriinglich auf die 
affektvollen Stidlander berechnet war, aber 
jetzt auch nérdlich der Alpen der ,,Gefithls- 
lage der damaligen Frémmigkeit und den 
nach religidser Pose, nach Geste und Pomp 
hindréngenden Ausdrucksformen des Ba- 
rock‘ entsprach und seinen Eindruck nicht 
verfehlte. Da gab es bei der via purgativa 
Totengebeine und Hdllenbilder, Trauermusik 
und Klagegesdnge, éffentliche GeiBelung des 


Missionars, nachtliche BuBprozessionen der 


311 


Teilnehmer mit Dornenkronen und schweren 
BuBkreuzen, groBe VersOhnungsszenen auf 
der Buhne. Zur Ausschmiickung der via 
illuminativa und unitiva dienten Sakraments- 
prozessionen, Patronswahl, Weihe des Mis- 
sionskreuzes, Generalkommunion der Er- 
wachsenen und insbesondere nun auch die 
feierliche Erstkommunion der weifSgeklei- 
deten, blumengeschmiickten Kinder nach 
vorangegangener rithrender VersOhnung zwi- 
schen Eltern und Kindern, alles ebenfalls 
auf der Altarbiihne. Bis in das letzte Drittel 
des Jahrhunderts hinein folgen sich die Be- 
richte tiber derartige Veranstaltungen, die 


allenthalben die vielfach verharteten Gemii- 
ter bis zu Tranen riihrten. Und wenn das 
allzudrastische Beiwerk dieser Segneri-Mis- 
sionen im ktthleren Norden sich nicht dauernd 
halten konnte, stellenweise wohl auch ener- 
gischem Widerstande der Pfarrer und der 
Bettelménche begegnete und endlich der 
Aufklarung vollends zum Opfer fiel, die Erst- 
kommunionfeier blieb bestehen und lieB 
vor nicht allzulanger Zeit, ebenso wie die 
Volksmissionen, in manchen Einzelheiten 


(Abbitte bei den Eltern, Siihnegebet der 
Kinder) ihren Ursprung noch deutlich er- 
kennen. 
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a ABHANDLUNGEN & 


Zur Krisis 
der neuscholastischen Religionsphilosophie. 


Von Privatdozent Dr. Karl Eschweiler, Berkum-Bonn. 


I. Der kritische Fragepunkt. 


[ey Religionsphilosophie ist eine Schépfung des neuzeitlichen Denkens. Fiir 
die aristotelische Hochscholastik war der Gottesgedanke die abschlieRende 
Grenze der philosophischen Erkenntnis, eine Grenze, in der sich zugleich der 
tragende Urgrund alles Seins und Geschehens erschlo£. Die Religion erschien 
vor diesem Denken als eine sittliche Tugend, namlich als die Reaktion des 
Menschen zu jener Grenze und innersten Ursache der Welt. Keineswegs wurde 
aber in der empirischen Religion ein besonderes Bewu8tseinsphanomen gesehen, 
in welchem philosophisch eigentiimliche Gegenstande und besondere natiir- 
liche Weisen ihrer Erfassung gegeben waren. Soweit der Gegenstand der Re- 
ligion von der Philosophie erkannt werden kann, bildet er den notwendigen 
Abschlu8 und das an sich erste Prinzip der Metaphysik; er wurde in jenem 
metaphysischen Kapitel erértert, das nach Aristoteles philosophia prima und 
spater allgemein theologia naturalis hie8. Die subjektive Seite der Religion, 
die Religiésitat, ging dagegen ganz in der ethischen und moraltheologischen Be- 
trachtung auf. Erst als das kritizistische und positivistische Denken die letzten 
Ruinen, die von der alten Metaphysik noch in den Deismus und in den Leibniz- 
Wolffschen Rationalismus hineinragten, weggerdumt hatte, war die Zeit ge- 
kommen, wo der seiner metaphysischen Bedeutung entkleidete Gottesgedanke 
einer besonderen Bewuftseinsfunktion zugewiesen wurde. Jetzt erst fing die 
Religion an, dem philosophischen Blick sozusagen aufzufallen; und es entstand 
die neue Disziplin der ,,Religionsphilusophie‘‘. Sie ist von der philosophia prima 
der Hochscholastik wie von dem ,,theologia naturalis’’ genannten Traktat der 
Renaissance-Scholastik grundsatzlich verschieden. In der Scholastik war das 
philosophische Weltbild mitsamt seiner theistischen Grenz- und Grundbestim- 
mung in den Zusammenhang einer religidsen Lebensganzheit eingebettet. Die 
natiirliche, philosophische Vernunft machte nur einen Teilfaktor in der Gesamt- 
haltung des katholischen Menschen aus; aber gerade als solcher muBte sie um 
des natiirlich-iibernatiirlichen Ganzen willen fiir notwendig und relativ selb- 
standig geachtet werden. Die neuere Religionsphilosophie ist dagegen allgemein 
dadurch gekennzeichnet, daB sie umgekehrt in der Religion eine Teilfunktion 
des Menschen sieht; und die eigentliche Aufgabe der religionsphilosophischen 
Disziplin ist es, die religidse Funktion entweder als wesentlich und notwendig 
oder als akzidentell und zufallig zu erweisen. Wa&ahrend die echte Scholastik 
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— die thomistische so gut wie die augustinistische — die Letztgiiltigkeit des 
habitus principiorum“ in Gott begriindete und damit den natiirlich mensch- 
lichen Erkenntnisbereich in das umschlieBende Ganze der religiésen Wirklich- 
keit einordnete, ist der neueren Philosophie das Verhdltnis von Religion und 
Realitat, bzw. von Theologie und Metaphysik, problematisch geworden. Frei- 
lich kann auch das modernste Denken, so antimetaphysisch es sich geben mag, 
nicht auf die unendliche Grenze und auf den absoluten Grund verzichten. Aber 
die Bedeutung, die der Gottesgedanke in der alten Philosophie besitzt, wird 
jetzt von anderen Absolutheiten, z. B. von der Vernunftnotwendigkeit, von der 
sittlichen Menschenwiirde, von der wissenschaftlichen Erfahrung, von dem un- 
endlichen Fortschritt der Menschheit usw. vertreten. So wird erst das Problem 
der ,,Religionsphilosophie“‘ verstandlich: die Besonderheit der religidsen Vorstel- 
lungsweise und Vorstellungswelt mit einem prinzipiell fiir absolut gehaltenen 
Wissenschafts- bzw. Kultursystem aus- oder in- oder gegeneinander zu setzen. 

Es ware téricht, wenn die lebenden Trager der scholastischen Uberlieferung 
an den mannigfachen Fragestellungen der neueren Philosophie achtlos vorbei- 
gehen oder sie nur polemisch von au8en beriihren wollten. Aber noch unfrucht- 
barer ist die Gewohnheit, den alten scholastischen Wein einfach in die Schlauche 
des modernen Denkens umzuschiitten. Aus einem solch 4u8erlichen ,,nova et 
vetera‘‘ wird immer eine ungenieBbare Philosophie hervorgehen. Heute, wo der 
tatsachlich noch maBgebende, aber bis auf den Grund erschiitterte Geist der 
liberalen Kultur wie nie zuvor einer gerechten Wiirdigung der katholischen 
Scholastik zuganglich ist, heute ist es eine dringende Aufgabe, das betrachtliche 
Quantum von Vermischungen, welche die Scholastik im Laufe der letzten Jahr- 
hunderte mit der neuzeitlichen Denkhaltung eingegangen ist, als mehr oder 
weniger vorlaufige Kompromisse klar herauszustellen. Mehr als je ist es ein 
wahres Zeitgebot, besonders die mens sancti Thomae in ihrer Universalitat und 
Ausgeglichenheit rein zu erfassen. Es ist nicht zu befiirchten, da8 dadurch 
einem bequemen und unfruchtbaren Traditorentum Vorschub geleistet wird. 
Denn das geschichtliche Verstandnis und das persénliche Einfiihlen in die Welt des 
hl. Thomasist fiir den von tausend Teilproblemen bedrangten Menschen der Gegen- 
wart tatsdchlich keine bequeme Sache. Und unfruchtbar ist sie noch weniger. 

Die ErschlieBung der weiten und geordneten Humanitat, aus welcher die 
thomistische Lehre herausgewachsen, wird schon apologetisch und seelsorglich 
wertvoll wirken. Dies ist jedoch erst eine Folge aus dem wichtigeren Umstande, 
da® die theoretische Frage nach dem Menschentum, aus welchem Wirtschaft, 
Gesellschaft, Wissenschaft, Kunst und Religion als einheitlicher Zusammen- 
hang, d.i. als Kultur erlebt und verwirklicht werden kann; zu den tiefsten 
Beweggriinden des aktuellen Philosophierens gehért. Jede bedeutsame Erdrte- 
rung erkenntnistheoretischer, metaphysischer, ethischer Teilprobleme la8t die 
Wirksamkeit dieser Grundfrage deutlich durchscheinen. Das lebhafte Auf- 
merken auf das Problem der Geschichtsphilosophie zeugt besonders kraftig 
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dafiir; und in welch entscheidendem Mafe die Religionsphilosophie von jener 
neu gestellten Humanitatsfrage abhangig ist, diirfte aus den obigen Andeutungen 
von selbst hervorgehen. Deshalb ist die Besinnung auf die Eigenart der mens 
St. Thomae ohne Zweifel fruchtbarer als der Versuch, einzelne Aufstellungen 
der kritischen oder phanomenologischen Philosophie mit alten Schulsatzen zu 
bekdmpfen oder auszugleichen. Der historisch gereinigte Thomismus ist gewiB 
noch nicht alles, was wir Katholiken unserem Geschlechte philosophisch und 
theologisch schuldig sind. Eine traditionalistische Versteifung auf den Menschen 
des 13. Jahrhunderts und auf seine so viel einfachere Welt ware das Gegenteil 
des echten Thomasgeistes und in sich unhaltbar. Aber nicht unhaltbar, sondern 
schlechthin notwendig ist es, die bunte Mannigfaltigkeit der philosophischen 
Denkweisen, welche Geschichte und Gegenwart zeigen, als verschiedene Funk- 
tionen ein und derselben Konstante, genauer als Individuationen der einen 
humana natura rationalis aufzufassen. Anderenfalls miiBte die Geschichte des 
menschlichen Denkens zum unverstadndlichen Chaos werden. Nun ist die katho- 
lische Autoritat des hl. Thomas wissenschaftlich allein daraus zu rechtfertigen, 
daB jene Konstante der verniinftigen Menschennatur durch den einzigen Doctor 
communis dem Ganzen nach relativ am unversehrtesten und sozusagen am 
,mormalsten“ — wenn im einzelnen auch unvollstandig und unvollendbar — 
ausgedriickt worden ist ; d.h., es mu8 sich zeigen lassen, daf8 alle unthomistischen 
, standpunkte“ nichts anderes sind als Spezifikationen oder zur Quasitota- 
litat aufgetriebene Teile jener echt humanen Ganzheit, die in der mens St. Tho- 
mae verwirklicht ist. Eine Lésung dieser theoretischen Humanitatsfrage kann 
natiirlich nur gewonnen werden, wenn die historische Ideenkritik von einer 
selbstandigen systematischen Sacherkenntnis getragen wird. Ein solch moderner, 
seiner selbst bewuBter Thomismus vermag die Erkenntnisse des neuzeitlichen 
Denkens unbefangen aufzunehmen, ohne daf er Gefahr lauft, durch Polemik 
oder Kompromi8 unversehens in die standpunktliche Enge der neuzeitlichen 
Denker eingezwangt zu werden, — eine Gefahr, der die unter dem Namen ,,Neu- 
scholastik‘‘ gehenden vielgestaltigen Bestrebungen nicht selten erlegen sind. 
Jedenfalls ware gerade die Erorterung des religionsphilosophischen und des 
benachbarten apologetischen Problems nicht so oft ins Leere gegangen, wenn 
sie, anstatt an einzelnen Schulsdtzen und ihren modernen Gegensatzen zu kleben, 
aus der kritischen Besinnung auf die Satz und Gegensatz meist ,,aufhebende“ 
Stellungnahme des Aquinaten gefiihrt worden ware. 

Die gegenwartige Lage der Religionsphilosophie und Apologetik im katho- 
lischen Deutschland ist es vor allem, die ein tieferes Verstehen und ein grund- 
satzlich reines Auswirken der thomistischen Denkweise fordert. Energische 
Manner, wie Clemens, Kleutgen, Stéckl, Hettinger, Tillmann und Christian Pesch, 
hatten seit der Mitte des vorigen Jahrhunderts eine Lehriiberlieferung befestigt, 
die in Deutschland bis in unsere Tage hinein gewissermafen als ,,kanonische“ 
Scholastik gegolten hat. Nur einzelne ,, Querképfe“ wagten es, in philosophischen 
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und apologetischen Dingen andere Wege zu gehen. Seit 1914 mehren sich aber 
die Zeichen, da& die Vorherrschaft dieser Schuleinheit in garender Auflosung 
begriffen ist. Die Einen halten es fiir unumg&nglich, den aristotelisch-scholasti- 
schen Realismus mit dem Kritizismus der neuzeitlichen Denkweise zu unter- 
bauen. Andere versuchen mit der Begeisterung fiir die Phanomenologie Husserls 
und Schelers erstarrte Schulmeinungen aufzutauen; und ein betrachtlicher Teil 
unserer Philosophen und Theologen ist davon iiberzeugt, daB die Problematik 
der Religionsphilosophie und Apologetik nach einer Erneuerung augustinistischer 
Uberlieferungen rufe. Doch das auffallendste Zeichen dieses Garens im deutschen 
katholischen Denken ist P. Erich Przywara, S. J. Als Mitglied der Gesellschaft 
Jesu ist Przywara der erwahnten Schulrichtung besonders eng verbunden; denn 
ihr Aufblithen wie ihr Vorherrschen im nachvatikanischen Deutschland ist, wie 
bekannt sein wird, geschichtlich vor allem durch den weitreichenden Einflu8 
bedingt, den das Collegium Germanicum auf die Bildung unserer geistigen 
Fithrer ausgetibt hat. Allein die erste gréBere Arbeit, die Przywara zur Reli- 
gionsphilosophie veréffentlicht hat, war schon ein Versuch, die unscholastische 
Gedankenwelt Kardinal Newmans mit der Schullehre der Gesellschaft Jesu zu 
vergleichen und den verborgenen Zusammenhang zwischen beiden aufzudecken?. 
In den 1923 erschienenen Schriften ,,Religionsbegriindung“ und ,,Gottgeheim- 
nis der Welt‘ hat Przywara das Offnen der Schulfenster energisch fortgesetzt?. 

Diese beiden Arbeiten diirfen als die wichtigsten Zeugnisse fiir den gegen- 
wartigen Zustand der Religionsphilosophie und Apologetik im katholischen 
Deutschland geachtet werden. Hier ist die Scholastik entschlossen in die allge- 
meine Krisis des europdischen Geisteslebens hineingestellt und eine aufSerge- 
wohnliche philosophische Begabung ist am Werke, von dem itiberlieferten Erbe 
aus durch die miide Zerfahrenheit der Gegenwart hindurch zu neuem Erkennen 
und Leben vorzudringen. Die ,,Religionsbegriindung“‘ und das ,,Gottgeheimnis 
der Welt“ verdienen eine genauere Kenntnisnahme und eine ernstliche Priifung, 
ob und wieweit die grundsatzliche Humanitatsfrage, die in der Religionsphilosophie 
am eindringlichsten gestellt ist, durch Przywara geférdert worden ist. Wenn die 
folgende Kritik unter dem vorhin angedeuteten Gesichtspunkt des Thomismus 
gefiihrt wird, so wird sie durch das Vorausgeschickte davor geschiitzt sein, als 
reaktionar traditionalistisch oder als enge Schulpolitik mi&®verstanden zu werden. 


I]. Die Religionsphilosophie P. Erich Przywaras. 


a) ,Religionsbegriindung, Max Scheler — J.H. Newman.“ Die 
Wirksamkeit Max Schelers tritt in dem katholischen Schrifttum der Gegenwart 


1 Einfithrung in Newmans Wesen und Werk, Herder, Freiburg i. Br., 1922 (Bd. IV von: 
J. H. Kardinal Newman, Christentum, von E. Przywara S. J. und O. Karrer S. J.). 

* Przywara, Erich, S. J., Religionsbegriindung, Max Scheler — J. H. Newman. Herder 
Freiburg i. Br., 1923. 2. Ders., Gottgeheimnis der Welt. Drei Vortrage aber die geistige 
Krisis der Gegenwart (Der katholische Gedanke VI), Theatiner-Verlag, Miinchen 1923. 
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immer deutlicher zutage. Aus den Aufsatzen, die P. seit 1922 besonders in der 
Innsbrucker theol. Quartalschrift und in den Stimmen der Zeit dem Werke 
des Kilner Philosophen gewidmet hat, ist ein Buch geworden, das in der Scheler- 
literatur einen bedeutenden Platz behalten wird. Aus der ganzen Anlage des 
Buches ist deutlich zu merken: hier soll ein woméglich abschlieBendes Urteil 
in der katholischen Diskussion um Scheler abgegeben werden. Und die Absicht 
ist — das sei von vornherein festgestellt — zu einem erheblichen Teil verwirk- 
licht worden. P. hat mit groBer Umsicht und mit tiefdringender Einsicht die 
philosophische Leistung Schelers als ein zusammenhangendes Ganzes darge- 
stellt. Alle Schriften Schelers, von der Doktordissertation: ,,Beitrage zur Fest- 
setzung der Beziehungen zwischen logischen und ethischen Prinzipien‘ (Jena 
1899) angefangen bis zu seinen letzten Verdffentlichungen, sind sorgfaltig in 
Betracht gezogen worden’. 

Fast die Halfte seines Buches hat P. mit Zitaten hauptsachlich aus den Schrif- 
ten Schelers angefiillt. Diese Feststellung soll nicht abschatzig klingen. Denn 
wer sich in die eigentiimliche Schelersprache eingelesen hat, wird zugeben miissen, 
da® die Schelergedanken auferordentlich zahe an ihrem sprachlichen Ausdruck 
haften; ausfithrliche wortliche Ausziige kénnen bei guter Auswahl am sichersten 
in diese philosophische Welt cinfiihren. Und P. hat sich seine Aufgabe wahr- 
haftig nicht leicht gemacht. Mit groRem Flei®e und Verstandnis forscht er nach 
den idealen Urspriingen der einzelnen Aufstellungen Schelers. Es wird klar- 
gelegt, da8 die Lehren von der ,, Unmittelbarkeit‘‘ der natiirlichen Gotteserkennt- 
nis und von der philosophischen Unbeweisbarkeit der Persénlichkeit Gottes in 
notwendigem Zusammenhang mit dem Urgedanken des Schelerschen Philoso- 
phierens, mit dem von P. sogenannten ,,Person-Liebe-System“, stehen. Nicht 
wenigen wird aus P.s Darstellung zum ersten Male aufgehen, von welch umspan- 
nender Systemhaftigkeit Schelers Denken getragen ist, so eruptiv und essay- 
istisch es sich sogar in den grofen Werken (,,Formalismus in der Ethik“ und 
,.Vom Ewigen im Menschen‘) gedufert haben mag. An nicht wenigen Stellen 
muB8 der Selbstverstandlichkeit und Endgiiltigkeit, mit der P. seine die Scheler- 
texte verbindenden und erlauternden Bemerkungen vortragt, ein Fragezeichen 
angeheftet werden. Denn so systematisch diese Philosophie auch ist, sie ist 
nicht ,,fertig‘‘ abgeschlossen; vielmehr laBt sie bis in die Erérterung der Ur- 
sprungsfragen hinein Vorlaufigkeiten und Ansatze erkennen, aus denen noch 
Unerwartetes werden kann. Im groBen und ganzen hat P. jedoch das 
Werk Schelers, soweit es bis zum Jahre 1923 der Offentlichkeit vorgelegt 
wurde, richtig gesehen und zutreffend dargestellt. Und da8 er dies, soviel wir 


3 Nur die an verborgener Stelle niedergelegte Abhandlung iiber die ,,Deutsche Philo- 
sophie der Gegenwart“ in: ,,Deutsches Leben der Gegenwart“, herausgegeben von Philipp 
Witkop (Volksverband der Biicherfreunde), Berlin 1922, 127—224, ist P. anscheinend 
entgangen. Dort auBert sich Scheler aufschluBreich tiber die phadnomenologische Schule und 
hr Verhdltnis zu dem zeitgenéssischen Philosophieren. 
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wissen, als erster geleistet hat, begriindet vor allem den bleibenden Wert des 
Buches. 

Wie steht P. zu Scheler? Er spricht ihn vom theologischen Ontologismus 
frei (S. 22 f., 105 ff.), und es wird ausdriicklich anerkannt, daB seine Religions- 
philosophie nicht im Widerspruch zu dem Vaticanum und dem Antimoder- 
nisteneid steht (S.140f.)3. Aus dem Vergleich mit den Theorien R. Oftos, H. 
Scholz’ und E. Troeltschs geht Schelers Lehre als die katholischere hervor (S.113 ff.), 
und schlieBlich wird Scheler noch gegen die ,,diskreditierende“ (so P.) Anhanger- 
schaft von Joh. Hessen und M. Laros in Schutz genommen (S. 242). Freilich 
kann P. nicht iibersehen, da8 in den Schriften des Kélner Philosophen zuweilen 
auch Auffassungen und Ausdriicke vorkommen, die in theologisch-dogma- 
tischer Hinsicht irrig oder irrefiihrend sind. Deswegen wird wiederholt betont, 
da8 die fachmannische Vertrautheit mit den Fragestellungen der Dogmatik fiir 
eine ,,wirkliche Phanomenologie der Offenbarungslehre“‘ einfach methodische 
Notwendigkeit sei (S. 169 f., 222). Aber selbst die auffalligen Reduktionen des 
Erbsiinden- und Erlésungsgeheimnisses auf einsichtige Wesensnotwendigkeiten, 
wie sie ,,Vom Ewigen im Menschen“ bietet, werden wohlwollend so ausgelegt, 
da®& Schelers ,,Gnadenlehre“ auf die Linie der patristischen Auffassung, naher- 
hin der Augustins geriickt wird (S.218f.). Im ganzen ist die Kritik, soweit 
Scheler in Frage steht, auf den Ton des Wohlwollens gestimmt, das dem Ver- 
fasser der heilige Stifter seines Ordens vorgezeichnet hat (S. XII)‘. 

Wenn P. offensichtlich und mit Erfolg bemitht ist, Scheler méglichst im 
katholischen Sinne zu deuten, so hindert ihn das nicht, dessen Religionstheorie 
als grundsatzlich fragwiirdig anzusehen. P. sieht den Angelpunkt der Scheler- 
schen Position in dem ,,emotionalen Apriori“ der ,,Liebe‘‘ vor allem inhaltlich 
bestimmten BewuBtsein. Darauf griindet der Dualismus von ,,Wertfiihlen‘‘ 
und ,,Seinserkennen“; und hiervon ist wiederum die bekannte Behauptung 


3a Entgegengesetzter Meinung ist P. H. Lennerz S. J., der in einer soeben erschienenen 
Schrift nachzuweisen versucht, ,,welche Kluft die Lehre der katholischen Kirche von der 
Lehre Schelers trennt“ (H. Lennerz, Schelers Konformitatssystem und die Lehre der 
katholischen Kirche, Miinster 1924, Vorwort S. IV). P. Lennerz bringt aber nichts bei, 
was die Auffassung P. Przywaras erschiittern kénnte. 

4 Je konzilianter die Scheler-Interpretation P.s ist, um so schroffer ist die Ablehnung 
Pascals ausgefallen. Der geniale Solitarius bei Port-Royal wird mit Haut und Haar der 
Haresie tiberantwortet (S. 267—275). Er hat nach P. unbedingt als Jansenist zu gelten. 
Zwar wird in einer Anmerkung (S. 269) indirekt von einer ,,entgegengesetzten Brémond- 
These“ geredet; aber das machtige Material, das Henri Brémond im 3. Band seiner monumen- 
talen Histoire littéraire du sentiment religieux en France (Paris 1920 ff.) ausgebreitet hat, 
ist nicht einmal polemisch in Betracht gezogen worden. Mit reichlich viel ,,synthetischer“ 
Geschichtsbetrachtung sucht P. dagegen seine These durchzusetzen, daB der Jansenist 
Pascal die ,,historische Stufe zwischen Luther und Bergson“ bilde. Man fragt unwillkirlich, 
wozu solch einseitige Pascaldeutung heute noch dienen soll. Jedenfalls gibt es zu denken, 
daB P. das genaue Negativ des Bildes bietet, welches die Kamera der liberalen Theologie 
(z. B. Harnacks Dogmengeschichte) von Pascal aufgenommen hat. 
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Schelers, daB die religiése Gotteserfahrung ,,unmittelbar“ sei und von aller 
Metaphysik unabhangig in sich selber ruhe, nur ein besonders wichtiger Fall. 
P. gibt zu, daB die lebendige Religion nicht das Produkt eines wissenschaft- 
lichen Gottesbeweises sei, und infolgedessen nimmt er eine doppelte Weise der 
natirlichen Gotteserkenntnis an: eine relativ unmittelbare, von den ver- 
schiedenen Dispositionen des Subjekts abhangige Gotteserfahrung und eine 
objektiv theoretische Demonstration des Daseins Gottes. Diese Unterscheidung 
von ,,Religion und Metaphysik‘‘ habe P. Inauer S. J. (in einem Artikel der 
Wiener Zeitschrift Das neue Reich) auch bei St. Thomas nachgewiesen; in 
neuerer Zeit sei sie besonders durch P. Kleutgen S. J. vorgetragen worden. 
Der Schelersche Dualismus von ,,Wertfiihlen“ und ,,Seinserkennen“ sei geistes- 
geschichtlich als letzte Nachwirkung der kantischen Philosophie zu verstehen 
(S. 23f., 37, 159); und ihm gegeniiber betont P. unermiidlich, daB die lebendige 
religidse Erfahrung des Géttlichen eine verniinftige Erkenntnis Gottes in der 
Weltwirklichkeit einschlieBe. Dieses unreflektierte ,,natiirliche’’ Denken stehe 
zu dem metaphysischen Gottesbeweise in dem Verhialtnis des implicite-ex- 
plicite. Also gelte nicht Schelers ,,Entweder’ unmittelbares Wertfiithlen ,,Oder‘‘ 
sachlich konstatierendes Seinserkennen; zutreffend sei vielmehr Kleutgens 
, sowohl unentwickelte Rationalitat des praktischen Verhaltens ,,Als auch“ 
reflexiv theoretisches Erkennen der scholastischen Metaphysik. Den Wahr- 
heitskern des ,,emotionalen Apriori‘‘ Schelers biete die Lehre J. H. Newmans 
von der ,,natiirlichen Induktion‘‘ ohne die Verengungen und Mifverstandlich- 
keiten der Aktphdnomenologie. Uberhaupt liebt es P., den groBen Kardinal 
als den vorbildlichen Loser des in Schelers Person-Liebe-System zum Ausdruck 
kommenden, spezifisch modernen Problems der religidsen Individualitat vor- 
zustellen (z. B. S. 154, 168, 222 ff.). Von hier aus fallt auch Licht auf den Ge- 
dankenstrich, durch den die Namen Scheler — Newman im Buchtitel mitein- 
ander verbunden sind. 

Das sind die Hauptsatze der Kritik, die P. in seine Darstellung der Scheler- 
schen Religionsphilosophie einflieBen 148t. Sie werden mit bewunderungs- 
wiirdigem Scharfsinn aus den Prinzipien der in der Gesellschaft Jesu iiberlieferten 
Schullehre begriindet. An der Unterscheidung zwischen praktisch-natiir- 
lichem und theoretisch-wissenschaftlichem Erkennen sowie an der Bestimmung, 
da8 das ,,Erkennen im Tun‘ zu dem ,,Erkennen des Tuns“ — so formuliert P. 
gliicklich — im Verhaltnis des implicite-explicite stehe, mu8 festgehalten 
werden. Diese Gedanken sind ja nicht das Sondergut P. Kleutgens oder Kar- 
dinal Newmans, sondern sie gehéren im wesentlichen zur sententia communissima 
der katholischen Theologie iiberhaupt (s. J. M. Scheeben, Handbuch der katho- 
lischen Dogmatik, Bd. I S. 466). Aber angesichts der Polemik Schelers und 
anderer gegen den ,,unentwickelten, formlosen Schlu8“, den die praktische 
Gotteserkenntnis nach scholastischer Auffassung darstellen soll, ware es er- 
wiinscht gewesen, wenn sich P. eingehender und klarer iiber den erkenntnis- 
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theoretischen Sinn jenes implicite - explicite - Verhdltnisses gedufert hatte®. 
Es ist gewiB kein geringes Verdienst, die groSe Gegenwartsfrage, die in den 
Wortpaarungen ,,Erkenntnis und Erlebnis“, ,,Theorie und Praxis‘, ,,Wissen- 
schaft und Leben“ und ahnlichen allenthalben auftaucht, so energisch bis in 
ihre religidse Tiefe verfolgt zu haben. Doch die Lésung, die P. versucht, wird 
sogar oder besser gerade bei den Vertretern einer thomistisch inspirierten Phi- 
losophie und Theologie kritische Bedenken erregen. Auf die wichtigsten Frag- 
lichkeiten sei hingewiesen. . 

P. bestimmt den Gegensatz, der die Phanomenologie trotz aller Annaherung 
von der Scholastik trennt, durchgehends dahin, da® die phanomenologische 
Methode grundsatzlich auf die Erforschung des religidsen, sittlichen, erkennen- 
den Aktes (des ,,Vorgangs‘‘) eingeschrankt sei. Ihre ,,Wesensschau‘ ende in 
der unmittelbaren Gegebenheit des BewuBtseinsinhaltes, in dem sogenannten 
,intentionalen Aktobjekt“‘; wahrend die klassische Scholastik gleichsam unter 
Uberspringung der Vorgangserforschung geradenwegs auf das bewuftseins- 
jenseitige ,,.Ding an sich‘‘ ausgehe. Der ,,naive‘‘ Realismus der Alten schaue 
,,wie durch ein offenes Fenster‘‘ unmittelbar auf die Wirklichkeit. P. la&t ver- 
schiedentlich durchblicken, daB er diese ,,Naivitat‘‘ durch die moderne ,,kri- 
tische‘‘ Haltung erganzt wissen will, ohne leider seinen ,,kritischen Realismus‘ 
naher kenntlich zu machen; die Hervorhebung der scholastischen Abstraktion 
gegentiber der phénomenologischen Wesensschau (S. 12 ff.) lud doch formlich 
dazu ein! Geht es nun aber an, die aristotelisch-thomistische Denkhaltung mit 
den modern kritizistischen Formeln ,,naiv realistisch’ und ,,Ding an sich‘ zu 
kennzeichnen? Zur Antwort eine Stelle aus S. Thomas de veritate q. 1, a. 9, c: 
,Cognoscitur (veritas) ab intellectu secundum quod intellectus reflectitur super 
actum suum, non solum secundum quod cognoscit actum suum, sed secundum 
quod cognoscit proportionem ejus ad rem. Quod quidem cognosci non potest 
nisi cognita natura ipsius actus. Quae cognosci non potest, nisi cognoscatur 
natura principii activi, quod est ipse intellectus, in cujus natura est, ut 
rebus conformetur.“ Daraus wie aus vielem anderen geht unzweideutig her- 
vor, daB der thomistische Aristotelismus keineswegs so ,,naiv‘‘ ist, die Be- 
dingungen der Wahrheitserkenntnis einseitig in ein bewuBtseinsjenseitiges 
»,Ding an sich“ zu legen. Alle Erkenntnis ist lebendiger ,, Vorgang“‘, und auch 
fiir die wissenschaftliche Reflexion ist Wahrheit nur in dem urspriinglichen 
Lebensakt der Erkenntnis genannten Geist-Wirklichkeits-Beziehung gegeben. 
Dem modern kritizistischen Denken mu8 dieser Realismus freilich als ,,naiv‘‘ 
erscheinen, weil er die Seinsbezogenheit des Intellektes schlicht als dessen 
Wesenskonstitutiv hinnimmt (intellectus, in cujus natura est, ut rebus con- 
formetur), — welches Wesen aller Theorie oder Kritik der Erkenntnis vorge- 


5 Eine Auseinandersetzung mit der Lehre der neuen franzésischen Thomistenschule 
(Gardeil und Garrigou-Lagrange) iiber den ,,sens commun“ hatte in dieser Hinsicht sehr 
fruchtbar werden kénnen. 
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geben ist und mafgebend bleiben mu8, solange der wissenschaftlichen Re- 
flexion die Aufgabe gesetzt ist, realkonkrete Wesenheiten zu deuten und nicht 
wegzudeuten. Die wesenhafte Relation: intellectus ad rem, die das Phanomen 
der menschlichen Erkenntnis urspriinglich vorgibt, in ein ,,BewuBtsein fiir sich“ 
und ein ,,Ding an sich“ zu zerreifen, um nachher mit mehr oder weniger Kritik 
zu versuchen, die Stiicke wieder durch den Begriff des ,,Transzendierens“ des 
einen auf das andere zusammenzubringen, diese — wesentlich auBertheoretisch 
bedingte — neuzeitliche Denkweise kann in keiner Form, auch nicht in der 
heute noch bevorzugten Form des ,,kritischen Realismus‘‘, als stammechte Fort- 
bildung der thomistischen Noetik gelten. Es stimmt daher nicht ganz, wenn 
P. die Phanomenologie als Akterkenntnis und die Scholastik als Seins- = , Ding 
an sich“-Erkenntnis wie zwei Parallelen aneinander vorbeigehen la8t. Viel- 
mehr griindet die oft hervorgehobene Verwandtschaft zwischen phanomenolo- 
gischer und scholastischer Philosophie gerade und einzig in dem Streben, die 
,Origindre Gegebenheit“‘ der actus humani zum prinzipiellen Ausgang der For- 
schung zu erheben. Die phanomenologische Reduktion von alier Daseinsrela- 
tivitat und die daraus folgende erkenntniskritische Scheidung zwischen Akt- 
objekt und Wirklichkeit sind dagegen die Punkte, wo die Phanomenologie 
ihre Bedingtheit durch die spezifisch neuzeitliche Denkentwicklung am deut- 
lichsten zeigt. Der Thomismus kennt kein anderes Objekt des Erkenntnis- 
vorgangs als das Sein im vollen Sinne: esse essentiae + esse existentiae. ,,Be- 
deutungen an sich‘ oder ,,Satze an sich“, die ohne Beziehung auf existente 
Sachverhalte und losgelést von einem sie denkenden Subjekte ,,sein‘’ und 
,wahr“ sein kénnten, gibt es nicht. Das esse intentionale (verbum mentis, 
enuntiabile — Begriff, Urteil, Satz) ist seinem Wesen nach nur Mittel, nicht Gegen- 
stand der Erkenntnis®. Es ist der Indikativ der real konkreten Wesenheit im 
erkennenden Geiste. Zum Uberflu8 beinahe ist das noch ausdriicklich in dem 
axiomatischen Satze festgelegt worden: Actus cognoscitivus non terminatur 
ad enuntiabile sed ad rem! Um so auffalliger ist es darum, wenn der Scholastiker 
Przywara von einem ,,erkenntnisimmanenten Intentionalobjekt“ wie von etwas 
Selbstverstandlichem redet (S. 16, 104) und keine Bedenken zeigt, die phanome- 
nologische Umdeutung des alten Ausdrucks ,,ens intentionale’‘ zum_ ,,Akt- 
objekt“, insofern es in der Aktintention ,,vorgezeichnet“ ist und sie ,,erfiillt™, 
auf seine scholastisch vorgetragene Theorie von der inneren Einheit, in der 
Sein und Wert stehen, zu iibertragen (S. 83, 135 f.). Das Ungeklarte und Ge- 
zwungene, das den Eindruck dieser scholastischen Kritik an dem Schelerschen 


6 Selbstverstindlich kann auch das esse intentionale, wie im letzten Satze geschehen 
ist, Gegenstand eines auf sich selbst zuriickgewandten Erkennens sein; fiir sich gesetzt ist 
es sogar der artbildende Gegenstand einer besonderen Wissenschaft: der Logik. Aber ebenso 
selbstverstandlich ist, daB jeder Erkenntnisakt innerhalb der reinen Logik sein eigenes esse 
intentionale von dem logischen Gegenstande bilden mu&. Der progressus in infinitum (Logik 


der Logik usw.) ad libitum! 
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Dualismus von Wertfiihlen und Seinserkennen beeintrachtigt, ist zuletzt auf 
die schwankende erkenntnistheoretische Grundlage zuriickzufiihren. Der enge 
naturwissenschaftliche Wissensbegriff, der das ,,wissenschaftliche Erkennen 
gewaltsam auf das ,,Feststellen von Sachlichkeiten‘ oder gar auf das ,,ana- 
lytisch mathematische Errechnen‘‘ einengt, liegt wie ein Verhangnis tber 
P.s Erérterung des ,,Theorie-Praxis‘-Problems. Die aristotelisch-thomistische 
Noetik ist umfassend genug, um die Rechtsgriinde der modernen Methoden 
unverbogen in sich aufnehmen zu kénnen — das Umgekehrte ist bezeich- 
nenderweise unmdglich! —; aber sie ist zugleich so lebensnah und echt 
human, daB sie nie versucht wurde, das menschliche Wissen auf den Thron 
irgendeines absoluten BewuBtseins zu erheben — ein Thron, der, wie die gegen- 
wartige Wissenschaftskrisis zeigt, zum Isolierschemel geworden ist. Im thomisti- 
schen Aristotelismus bewahrt die Erkenntnis auf allen ihren Erscheinungs- 
stufen — von der im praktischen Verhalten vorziiglich wirksamen simplex 
apprehensio (dem sogenannten ,,gesunden Menschenverstand“‘) iiber die fach- 
wissenschaftliche Reflexion hinaus bis zum Vollendungsstande der Theorie, 
wo die ,,Wissenschaft‘ zur ,,Weisheit“ (zur cognitio ex altissimis causis) wird — 
iiberall bewahrt das menschliche Erkennen den wesentlichen Charakter der 
vitalen Geist-Wirklichkeits-Beziehung. P. dagegen spricht von einem ,,alt- 
thomistischen Ideen-Erkennen-System‘‘! Was auch dann noch falsch ist, wenn 
unter den — nicht etwa zu ,,verstehenden“, sondern objektiv zu erkennenden — 
»Ideen‘’ allein die Schépfergedanken verstanden werden; denn darauf reflek- 
tiert der ,,alte Thomismus‘ nur zur konsequenten metaphysischen Begriindung 
der die reale Welt gestaltenden Wesenheiten. 

P. stellt die Lehre des Suarez von den ,,possibilia individualia‘’ bzw. den 
,formae individuales“‘ immer wieder als die ,,Weiterbildung“* der thomistischen 
Lehre hin, und mit merkbarer Finderfreude sieht er hier die scholastikgerechte 
Vorbildung einer personalistischen Philosophie, auf die M. Schelers Denken aus- 
geht (bes. S. 11, 43 f., 61 f., 134 ff., 161). Es mag dahingestellt bleiben, wieweit 
der Begriff einer ,,forma individualis“ iiberhaupt ein vollziehbarer Gedanke ist, 
und ob dieses aus skotistisch-nominalistischer Uberlieferung hergestellte Kom- 
promi8 historisch nicht eher als Vorbereitung der groBen Entzweiung des euro- 
pdischen Denkens in Rationalismus und Positivismus zu gelten hat. Nur eine 
Folgerung, die P. selber zieht, sei erwahnt: Er spricht unbedenklich von einer 
,,Individualidee Gottes“ in dem Sinne, daB die Wesensform Gottes eine ,,indi- 
viduelle“ sei. Daraus wird ohne weiteres klar, daB P. die von ihm abgelehnte 
Individuationslehre des hl. Thomas in ihrer erkenntnismetaphysischen Bedeu- 
tung iibersehen hat’. Tatsachlich erwahnt er nicht einmal den Unterschied 


? Dieses Ubersehen ist sozusagen »Vverzeihlich; denn die Lehre des hl. Thomas tiber 
das principium individuationis ist tatsachlich mit Dunkelheiten behaftet, die fiir ein modernes 
Denken nur durch eine sorgfaltige Beachtung ihres Sinnes im Zusammenhange der thomi- 
stischen Anschauungsweise geklart werden kénnen. Wird die Grundunterscheidung zwischen 
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von Individualitat und Persdnlichkeit; obgleich diese Unterscheidung fiir den 
Thomismus kennzeichnend ist. Und gerade hier hatte die echt kritische und 
zugleich ehrfiirchtige Zuriickhaltung des hl. Thomas vor der ins Geheimnis des 
unmittelbaren Schépfungsaktes hineinweisenden Persénlichkeitsfrage ans Licht 
gesetzt werden miissen: Der subsistente Denker, Bildner, Erleber ist als solcher, 
d.i. in seinem Persongrunde, allem menschlichen Erkennen transzendent; 
nur soweit er individuell, d.i. sinnlich konkreter Ausdruck des Wesens 
»,Mensch“ ist, kann er erfahren und begriffen werden. Auch der reflektierende 
Philosoph kann weder ,,iiber seinen eigenen Schatten“ springen, noch dies Kunst- 
stiick bei anderen beobachten. Die formende Kraft des geistigen Erlebens und 
Gestaltens in der menschlichen Individualitat — dasjenige also, was eigentlich 
,,Personlichkeit“‘ hei8t — ist fiir das Selbst- und FremdbewuBtsein nur als ein 
,,Da8“ und nicht als ein ungreifbares ,,Was‘ gegeben. In diesem Punkte steht 
der Thomismus der personalistischen Grundidee Schelers weit naher, als es P. 
fiir Suarez nachweisen will. Oberhaupt mu8 gesagt werden, da® P.s Erérterung 
des ,,Theorie- — Praxis‘‘-Problems sicher an Klarheit und Fruchtbarkeit ge- 
wonnen haben wiirde, wenn sie mit derselben Sorgfalt, die rithmlicherweise Max 
Scheler gewidmet wird, auf den Theoriebegriff des thomistischen Aristotelismus 
eingegangen ware. 

Der ,,kritische Realismus“ tragt auch in die theologische Stellungnahme 
P.s eine grundsatzliche Schwierigkeit hinein. Sie sei wenigstens notiert. P. 


materia und forma dualistisch als Gegentiberstellung zweier kontrérer Seinsprinzipien auf- 
gefaBt, so ist das neuzeitliche Dilemma zwischen objektivem Rationalismus und Positivismus 
unvermeidlich. Die Erkenntnislehre des hl. Thomas mu8 dann trotz des empiristischen 
Einschlages im Grunde rationalistisch erscheinen und die Aufstellung der materia zum Indi- 
viduationsprinzip wird notwendig als nachtraglicher Triumph des Platonismus oder doch 
als notdiirftiger Behelf ad salvanda apparentia miBverstanden. Geht man jedoch von der 
Gesamthaltung der mens S. Thomae aus, so ergibt sich folgendes: Das untrennbare In- und 
Zueinandersein von Sinn und Verstand bzw. von Sinnlichem und Intelligiblem ist nach 
Thomas das durchgangige Seinsgesetz der menschlichen Erkenntnis wie der ihr entsprechenden 
Gegenstandswelt. In der Abstraktion wird daher das intelligible Allgemeinwesen nicht so 
erfaBt, als ob das Individuelle am Gegenstand und Akt der Erkenntnis nur fiir den sinnlichen 
Anfang der Abstraktion in Frage kame und fir die geistige Vollendung verschwunden ware. 
Universale und Individuum sind nicht irgendwie — psychologisch oder ontologisch — kon- 
trare Coordinata, sie sind vielmehr fir die menschliche Erkenntnis untrennbare Correlata, 
so daB eine bloB sinnliche, d.i. tierische Erkenntnis das Individuelle ebensowenig wie das 
Universale erfassen kann. Anders ist es freilich nach der Abstraktionslehre des Suarez. Hier 
sind Sinnlichkeit und Verstand duBerlich aneinander gebunden; das Sinnliche ist nur die 
notwendige Gelegenheit, bei welcher das Intelligible dem Verstande aus der Ideenwelt aufgeht. 
Einem solchen Rationalismus muBte allerdings die Individuationslehre des hl. Thomas un- 
verstandlich bleiben und die Verlegung des Individuationsgrundes in das intelligible Wesen 
selbst (,,forma individualis“) als nachster Ausweg erscheinen. — Bei einer genaueren Erdrte- 
rung dieser Fragen darf ibrigens nicht tibersehen werden, daB die Ausdriicke Individualitat, 
Universale, Person im Laufe der Zeit auch in der philosophischen Fachsprache bedeutenden 
Sinnverschiebungen unterworfen waren. 
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unterscheidet in der Geschichte der katholischen Theologie mit gutem Grunde 
zwei typisch verschiedene ,,Formulierungsweisen“ des theologischen Grund- 
problems ,,Natur und Gnade“. Die erste sei besonders von Augustinus ausge- 
bildet worden, ,,um dann auch noch in der Hochscholastik sozusagen statisch 
zu bleiben‘ (S. 204). Die patristisch-hochscholastische Fassung des Verhalt- 
nisses von Natur und Ubernatur halte sich an den konkreten Menschen, der 
als solcher nie und nirgends blofe Natur, sondern die Beziehungseinheit von 
Natur und Gnade, namlich iibernatiirlich erhéhte bzw. gefallene Natur ist. 
P. nennt diese ,,Formulierungsweise‘’ merkwiirdigerweise die ,,historische™, 
weil sie ,,auf die tatsachliche Begabung dieser historischen (lies: wirklichen) 
Natur“ gerichtet sei. Von ihr unterscheidet sich die zweite ,, Formulierungsweise“ 
durch das Bestreben, ,,Natur und Ubernatur streng gegeneinander zu verselb- 
standigen‘‘ (S. 206). Die zweite Fassung sei vor allem von der nachtridentini- 
schen Theologie gegen den Jansenismus erkampft worden. P. nennt sie im 
Gegensatz zur ,,historischen‘‘ die ,,systematische Formulierungsweise“ und 
bestimmt ihre Eigenart gliicklich so: ,,Wie im Blickpunkt der Patristik die 
konkrete Einheit des historischen (lies: wirklichen) Menschen, wie Gott ihn 
positiv gewollt hatte, stand, wahrend die zwei abstrakten Wesenheiten der 
Natur und Ubernatur, die diese Einheit bilden, als Selbstverstandlichkeiten 
im Hintergrund stehen, so finden wir im Blickpunkt der nachtridentinischen 
Theologie die abstrakten Wesenheiten der Natur und Ubernatur, wahrend die 
von der Patristik itbernommene konkrete Einheit des historischen Menschen 
nun ihrerseits als Selbstverstandlichkeit in den Hintergrund getreten ist“. 
Anzuerkennen ist, da® P. nicht — wie sonst iiblich — gro8e Anstalten macht, 
um die Autoritat des hl. Thomas uneingeschrankt fiir die nachtridentinische 
Auffassung in Anspruch zu nehmen. Es ware auch vergeudete Mithe. Denn 
die abstrakte ,,Naturwesenheit‘‘ oder ,,Ubernaturwesenheit‘’ (was mag mit 
letzterer gemeint sein? vgl. S. 266) im Blickpunkt zu haben, wahrend die kon- 
krete Menschenwirklichkeit ,,als Selbstverstandlichkeit“’ im Hintergrunde 
bleibt, — das ist nur dort moéglich, wo die begrifflichen Abstraktionen nicht 
etwas Konkretes ,,bedeuten“, sondern fiir das ,,Bedeutete‘ selbst genommen 
werden, kurz, wo die ,,Ideen‘‘ nicht Mittel, sondern Gegenstande der Erkennt- 
nis sind’. Eine solche ,,nachtridentinische‘‘ Denkweise ist allerdings nicht 
mehr ganz ad mentem sancti Thomae; sie ist vielmehr genau der Weg, auf 
dem der Name ,,Scholastik‘‘ zu seinem schlechten Weltruf gekommen ist, 
und auf dem — was schlimmer ist — seine duBerlich einfluBreichsten Trager 
beinahe kampfunfahig geworden waren, als es galt, den wirklichen, konkreten 
Menschen gegen das Aufklérungsabstraktum des ,,reinen, freien Vernunft- 
wesens*‘ und seiner ,,natiirlichen Religion ins Feld zu fithren. Obwohl P. die 


8 Ein philosophisches Gegenstiick zu dieser Begriffswesentheologie ist das Nebenein- 
anderlaufen von ,,wesentlicher, idealer Vernunftnatur und »empirischer Vernunftnatur“ 
in der Darstellung der scholastischen Wertlehre, S. 83 f., 89. 
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»Systematische Formulierungsweise‘ schlechthin ,,der nachtridentinischen Scho- 
lastik‘‘ zuschreibt und sie einmal (S. 267) sogar als Richtschnur allen weiteren 
Forschens hinstellt, so lassen doch die charakteristischen Seitenhiebe auf den 
strengen Thomismus (z.B. S. 201: die thomistische Gnadenlehre stelle die 
, oelbstandigkeit und In-sich-Geschlossenheit’’ des Menschen ,als von Gott 
distinkter Kreatur‘ in Frage, vgl. $. 206, 217) auch den Unerfahrenen merken, 
da es sich hier um eine einzelne Richtung innerhalb der nachtridentinischen 
Scholastik, eben um die suarezisch-molinistische Schule handelt. Wohl der 
empfindlichste Mangel des Buches ist darin zu sehen, da8 P. auch auf theolo- 
gischem Gebiete den Namen des Doctor communis haufig genug anruft, aber 
ein tieferes Eindringen in dessen umfassende und lebensvolle Theorie des,,Natur- 
und Gnade“‘-Problems vermissen lat. Und dennoch scheint gerade die thomisti- 
sche Grundhaltung, die — insofern durchaus ,,augustinistisch“‘ — die konkrete 
,historische Einheit‘‘ von Natur und Ubernatur streng ,,im Blickpunkte“ halt, 
— sie scheint wie keine andere geeignet zu sein, die groBe Sehnsucht nach einer 
zugieich wissenschaftlichen und lebensgerechten Theologie® vor Verengungen zu 
bewahren. Wo P. die magistrale Bedeutung des hl. Thomas fiir die Grundfrage 
der theologischen Erkenntnis entwicklungsgeschichtlich kennzeichnen méchte, 
da begniigt er sich leider damit, die peinlich untiefe Rhetorik eines Fr. Heiler 
reden zu lassen (S. 266). 

Die Starke und das Hauptverdienst der ,,Religionsbegriindung“ P.s liegt, 
wie schon erwdhnt, in der Darstellung der Schelerschen Gedankenwelt. Mit 
bewunderungswiirdigem Feinsinn sind die intimsten Neigungen des in der 
Phanomenologie aufsteigenden Denkergeschlechtes nachgefiihlt und dargestellt 
worden. Das Buch ist ein glanzender Beweis dafiir, da8 man in der scholastischen 
Uberlieferung jung und groBjahrig werden kann, ohne deshalb im mindesten an 
Empfanglichkeit fiir von auBen kommende Anregungen zu verlieren. P.s Werk 
wird zweifellos die weitreichende Beachtung finden, die ihm rechtlich zukommt. 
Um so notwendiger war es, auf die innerkatholischen Grenzen der in ihm ver- 
tretenen Philosophie und Theologie hinzuweisen, damit die unter dem Sammel- 
namen ,,Scholastik‘‘ gehende grofe Tradition nicht einseitig und verengt auf 
die garende Gegenwart einwirke™. 


® Eine Sehnsucht, die sich bei Scheler und seinen Schilern in den Ruf nach mehr Augusti- 
nismus zu kleiden pflegt! 

10 Im Druck stéren besonders diese Fehler; S. 70. ,,Weiter sind insbesondere Gott als 
Héchstwert (summum bonum) und Gott als ens a se nur als entia intentionalia zwei Objekte, 
als ens reale aber ein und dasselbe Objekt, das, als real dasselbe, der metaphysischen Er 
kenntnishaltung sich intentional als summum bonum gibt, der religidsen Erkenntnishaltung 
als ens a se.‘‘ — wofdar zu lesen ist: ,,... das, als real dasselbe, der metaphysischen Erkenntnis- 
haltung sich intentional als ens a se gibt, der rel. E. als summum bonum,‘* — S. 168: 
,»Willensnéte“, wofiir ,,Wissensnéte,“ — S. 169: , Gelegenheit’’, woftir »,Gegebenheit™, — 
S. 230: ,,Hypertranszendenz‘‘, wofiir? — S. 239: »Unbegrenztheit“, wofiir ,,Begrenztheit®. 


325 


b) ,, Gottgeheimnis der Welt.“ Die zweite Schrift ist eine freie Wieder- 
gabe von drei zusammenhdngenden Vortragen, die P. auf der Tagung der katho- 
lischen Akademiker in Ulm gehalten hat. Was die Religionsbegriindung an der 
besonderen Problematik der modernen Religionsphilosophie erértert hat, das 
wird hier durch die ganze Breite des Kulturlebens und durch die drei Jahrtausende 
der europdischen Philosophiegeschichte verfolgt: Die ,,geistige Krisis der Gegen- 
wart’ und ihre katholische Lésung! P. bleibt jedoch auch hier, wie der be- 
deutende Buchtitel ,,Gottgeheimnis der Welt‘ anzeigt, wesentlich Religions- 
philosoph. SchlieBlich miinden ja alle Noéte menschlichen Wissens und Wirkens 
in der religidsen Frage. Die Ulmer Vortrage lassen den Blick in die ungeheure 
Weite einer umfassenden Kulturphilosophie und einer Philosophie der abend- 
landischen Geistesgeschichte gehen, weil P. offenbar die ,,Krisis der Gegenwart“ 
so ernst und tief erlebt, daB er einen solch erhabenen Standort fiir notwendig 
hielt, um das wirre Durcheinander, in dem wir stehen, tiberschauen und als 
sinnvollen Entwicklungsdurchgang verstehen zu kénnen. Was sieht er nun? 
und vor allem: Auf welchen Weg weist er uns? 

Das ,,Gottgeheimnis der Welt“ tritt nach P. am scharfsten in dem 
grundsatzlichen Dilemma auf, das die abendlandische Geistesgeschichte 
ausgebildet hat: ob namlich der absolute Weltgrund  individuelles 
Leben, schépferischer Liebeswille, Persénlichkeit sei, oder ob er als all- 
gemeingiiltige Form, Idee, Norm aufzufassen sei. Den letzten Gegensatz 
von ,,Gottperson oder Gottidee“ sieht P. auf erkenntnistheoretischem Ge- 
biete in der Spannung von ,,Subjekt oder Objekt‘* vorgebildet; in der Meta- 
physik erscheint er als die Polaritat zwischen ,,Werden oder Sein“. An Hand 
dieser drei Gegensatzkategorien stellt P. im ersten Vortrage unserer Gegenwart 
die Diagnose: Die Phanomenologie neigt ahnlich wie die liturgische Bewegung 
der Benediktiner zur Ubertreibung des Objekt-Sein-Form-Pols; beide sind 
heimlich von der Gefahr des Umkippens in den Gegenpol eines exzessiven Sub- 
jektivismus bedroht. Die neue Jugendbewegung wird dagegen als Aufstand der 
Seele wider die entpersénlichende Pflicht- und Berufauffassung des Protestan- 
tismus und Kants sympathisch begriiBt. Die fiihrende Stellung, die Guardini 
in der katholischen Jugend einnimmt, gibt P. die Zuversicht, daB der stiirmische 
Drang zum persénlichen Eigenleben sich hier an der Objektivitat der Liturgie 
klaren werde. Im zweiten Vortrage unternimmt es dann P., die Geistesgeschichte 
des Abendlandes in sein Gegensatzschema: Subjekt-Objekt, Werden-Sein, 
Person-Idee einzuordnen. Eine geistvolle Synthetik, die derjenigen Oswald 
Spenglers nahekommt, tiberbriickt die Gipfel von drei Jahrtausenden in kiihnen 
Gedankenbogen. Die Grundstriche dieses geschichtsphilosophischen Aufrisses 
laufen so: Die Antike wird auf die Objekt - Sein - Idee-Seite gestellt. Ihr 
Gottesbild sei ,,augenlos“, d.h., es ist bloB allgemeingiiltige Idee, ,Denksein“ ; 
und was ihm fehlt, ist die christliche ,,Seele‘‘. Die Patristik und Hochscholastik _ 
geht in dem Ringen auf, die lebensferne ,,Form‘‘ der Antike mit der Fiille des 
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yim Antlitze Christi aufgeleuchteten“ persénlichen Vatergottes zu beleben. 
Duns Scotus wird als folgerichtiger Hohepunkt dieser Entwicklung heraus- 
gestelit; die w6rtlich und dem Sinne nach immer wiederkehrende Formel ,,von 
Augustin iiber Thomas zu Scotus“ ist kennzeichnend. Auf solchem Wege kann 
selbst der vielverkannte Nominalismus als Liebe zum Individuellen eine posi- 
tive Wertung finden. Das echt christliche Streben zum Individuellen, Persén- 
lichen wird in der nachtridentinischen Zeit hauptsachlich durch den Molinismus 
und Probabilismus weitergefithrt; hier gilt das — beinahe erschreckend deut- 
liche — Kennwort: ,,Der freie Gott und der freie Mensch in der distanzierten Nahe 
des Du zu Du.“ Der neuzeitliche Geist geht zwar mit betonter Grundsatzlich- 
keit vom selbstbewu8ten Ich aus; er vereinseitigt sich aber in Descartes—Leib- 
nitz— Kant— Hegel—Marx—Nietzsche wieder bis ,,zum Sichselbstzerfleischen 
der Philosophie des Individualismus“ und bis zum Riickfall ,,in den antik- 
griechischen moiradiistern Kreislauf‘‘. Im dritten Vortrage legt dann P. seine 
eigene Philosophie in der Weise eines ,,Programms‘ vor. Das ausschlieBliche 
»,Entweder-Oder‘‘ der Polrichtungen sei zu vermeiden, anzustreben sei viel- 
mehr ein ausgleichendes ,,Sowohl als auch‘. P. bezeichnet seine Auffassung 
als eine ,,Philosophie des Ausgleichs‘‘. Aber nicht die ein fiir allemal fertige 
,Statische Mitte‘ soll das Ziel sein, sondern die Philosophie ,,der dynamischen 
Polaritat,“ ,,der hin- und zuriickflutenden Bewegung,‘ ,,des Hin- und Her- 
schwingens“ zwischen den polaren Gegensdtzen. So ergibt sich auf erkenntnis- 
theoretischem Felde die ,,Gegensatzeinheit“ von Subjekt und Objekt, d. i. nach 
P. der ,,kritische Realismus‘‘; die Metaphysik griindet in der ,, Spannungsein- 
heit‘‘ von Werden und Sein; und in der Theologie kommt es zu einem nicht 
naher bezeichneten Nebeneinander von Thomas und Newman. 

Das Programm der ,,Philosophie der dynamischen Polaritat“ ist offenbar als 
Anregung und Weckruf gemeint. Die Andeutungen eines ,,Systems“, die P. in 
den Vortragen gibt, weisen weniger auf eine grundsatzklare Theorie denn auf ein 
Aktionsprogramm fiir eine zeitgemaBe Gebildetenseelsorge hin. Zu diesem prak- 
tischen Zweck mag eine Philosophie des ,,Hin- und Herschwingens“ heutzutage 
immerhin dienlich sein. Die Gefahr des Abrutschens in einen allesverstehenden und 
allesverzeihenden Relativismus ist ja fiir den Verfasser selbst am wenigsten zu be- 
fiirchten. Was die stark mit Gedanken des deutschen Idealismus versetzte Kon- 
struktion der abendlandischen Geistesgeschichte angeht, so salviert sich P. durch 
die Unterscheidung der ,,Betrachtungsweise philosophischer Einzelkritik’’ von 
derjenigen ,,des Geschichtsphilosophen“ ; zwischen beiden soll ein ,,fast unver- 
sohnlicher Gegensatz‘‘ bestehen. Soweit wirkt die Philosophie der ,,Gegensatz- 
einheit! Der ,,Gegensatz‘‘ zwischen der Geschichtsphilosophie P.s und den 
geschichtlichen Tatsachen fallt freilich nicht selten in die Augen; aber die ,,Ein- 
heit“ bleibt auch hier, wie es der Synthesis von Thesis und Antithesis seit alters 
eigentiimlich ist, ein Immer-noch-nicht-Daseiendes. Im tbrigen bringen die 
Vortrage dieselben fraglichen Auffassungen von ,naivem‘ und _,,kritischem 
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Realismus“, von Wirklichkeit und Idee, von individuell und persénlich, 
die vorhin bei der ,,Religionsbegriindung‘‘ schon angemerkt worden sind. Uber- 
dies ware es unbillig und stillos zugleich, den im vollsten Schmuck der Bered- 
samkeit prangenden Vortragen mit niichterner Einzelkritik zu nahen. P. frei- 
lich hielt es fiir angebracht, seinen Reden einen ansehnlichen Anmerkungs- 
apparat beizufiigen; das Prinzip der ,,polaren Spannungseinheit“ ist so bis in 
die 4uBere Darbietungsweise hinein durchgefiihrt. 

Werden aber die Gedanken des ,,Gottgeheimnisses der Welt“, wie es sich 
gehort, auf dem Hintergrunde der ,,Religionsbegriindung“ gewiirdigt, dann ist 
es unmdglich, den Ulmer Redner in die Reihe jener Weltanschauungsjourna 
listen zu versetzen, die sich geschaftig um die Bekanntmachung der Tagesweis- 
heit und ihrer kurzlebigen ,,Synthesen‘‘bemiihen. P.ist nicht ein Symptom unter 
vielen anderen; in ihm hat vielmehr die ,,Krisis der Gegenwart‘ einen philoso- 
phischen Ausdruck gefunden, der durch alles Aufere und TagesmaBige hindurch 
bis an das letzte Notwendige jeder philosophischen Existenz riihrt. Die Selb- 
stindigkeit und Energie seines Denkens zwingt férmlich dazu, sich mit ihm 
auf das Grundsatzliche in der philosophischen Haltung tiberhaupt zu besinnen. 


II. Grundsatzliches zur philosophischen Krisis. 


Die ,,Religionsbegriindung’ und das ,,Gottgeheimnis der Welt“ sind im 
Beginn des Jahres 1924 fast gleichzeitig auf dem Biichermarkt aufgetaucht. 
Beide Biicher bemithen sich um eine Lésung derselben religionsphilosophischen 
Grundfrage, und dennoch spricht aus jedem ein anderer Przywara! In der ersten 
Schrift redet der Scholastiker. Bei aller Aufgeschlossenheit fiir das zeitgenés- 
sische Denken bleibt die iiberlieferte Ordenslehre doch im Mittelpunkte stehen: 
Newman, Scheler und die anderen werden vornehmlich unter dem Gesichts- 
punkte gewiirdigt, inwiefern ihre Lehren eine Bestatigung oder eine Erganzung 
oder eine Verneinung der Schullehre bedeuten. In dem ,,Gottgeheimnis“ er- 
scheint dagegen auf einmal der kiihne Fortschrittsdenker. Die Ulmer Vor- 
trage lassen zwar deutlich merken, aus welcher Schule ihr Verfasser hervorge- 
gangen ist; aber hier erscheinen nicht nur Thomas und Scotus, sondern auch 
ein Suarez und ein Kleutgen nur mehr als notwendige Entwicklungsstufen zu 
etwas ganz Neuem: zu der Philosophie der ,,dynamischen Polaritat‘. Der be- 
deutende schnelle Schritt von der ,,Religionsbegriindung‘‘ zu dem _,,Gottge- 
heimnis der Welt“ zeugt von einer erstaunlichen Spannkraft des Geistes. Frei- 
lich ist diese ,,Philosophie des Gegensatzes‘‘ vorlaufig noch im Zustande eines 
rednerischen Programms; und es ist sogar wahrscheinlich, daB daraus niemals 
eine durchgebildete Philosophie werden wird. Obwohl P. mittlerweile ver- 
sucht hat, sein philosophisches (richtiger: philosophiegeschichtliches) Appercu 
ndaher zu bestimmen", so wehren doch wichtige Griinde, in dieser Philosophie 
der Gegensatzspannung“ einen Weg zu fruchtbarer neuer Erkenntnis zu sehen. 


1 §. Stimmen der Zeit 1924, bes. Bd. 107, S. 301 ff., 351 f. und Bd. 108, S. 48 ff. 
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Einem jeden, der die Ulmer Vortrage mit einiger Kenntnis der Philosophie- 
geschichte gehért oder gelesen hat, wird es wie dem Schreiber dieses Beitrages 
zur Krisis der neuscholastischen Religionsphilosophie ergangen sein: Bei P.s 
Rede von sogenannten ,,letzten Gegensatzen“‘, vom »polaren Hin- und Her- 
schwingen“, von der ,,Gegensatzeinheit usw. steigt ungerufen die Bemerkung 
auf: Romantisch! Adam Miillers ,,Lehre vom Gegensatz‘ oder die Schellingsche 
Dialektik der ,,polaren Potenzen“‘! Wo wir in einer férmlichen Fichte- und 
Hegelrenaissance stehen, scheint es ganz in der Ordnung zu sein, da® auch der 
groBe Dritte, Schelling, einmal aus dem Grab der Bibliotheken ersteht. Von 
einem Schelling braucht gewi8 nicht alles totzubleiben. Und da er zu seinen 
Lebzeiten vorziiglich im katholischen Siiddeutschland gewirkt hat, so ware es 
ebenfalls ganz in der Ordnung, wenn die Auffrischung seiner. Polaritatsmethode 
gerade von katholischer Seite ausgehen wiirde; die bedeutende Leistung Martin , 
Deutingers, die zum gréften Teil noch brachliegt, béte einem solchen Unter- 
nehmen den erwiinschten Anschlu8 an eine Art von Tradition. Allein es fehlt 
jede Aussicht, daB diese philosophische Neuromantik mehr werden kann als 
,schone Literatur“. Der katholische Denker miiBte ja die geistigen Wurzeln 
seiner Existenz ausreiBen, ehe er sich durch ein iiberspanntes Krisengefiithl auf 
den Wolkenthron eines absoluten BewuBtseins entfiihren lassen kénnte, um von 
dort aus dem Gegensatzspiel der Menschenwirklichkeit zuzuschauen und als 
der géttergleiche Neutrale es mit geistreichen Zwischenbemerkungen zu begleiten. 
Der Katholik ist auch und gerade als Philosoph ein wirklicher Mensch und nicht 
ein um den Preis der Wesenlosigkeit verabsolutiertes Gottich; sein Philoso- 
phieren bleibt ein — im hdheren Sinne — natiirliches Wirken, dessen Ziel es 
ist, das Menschentum innerhalb der groBen Naturwirklichkeit erkennend zu 
verwirklichen. Ein philosophisches Programm aber, welches die Welt oder 
vielmehr die menschlichen Meinungen iiber die Welt zunachst in sogenannte 
letzte’ Gegensatze zerfallt und dann zu einem vermittelnden ,,Sowohl — als 
auch“, zu einem hin- und herschwingenden (nur ja nicht ,,statisch fertigen‘‘!) 
,»Ausgleich einladet, fiihrt unweigerlich dazu, iiber der Besprechung fremder 
Meinungen das menschlich eigene und sachlich entschiedene Urteil zu ver- 
sdumen, mit anderen Worten: P.s Einladung zu einer Philosophie der ,,dyna- 
mischen Polaritat‘‘ weist bedenklich in die Richtung jener Romantik, fiir welche 
diekatholische Humanitat niemals Existenzform, sondern immer nur Stoff — wenn 
auch merkwiirdig beliebter Stoff — zum Dichten und Schwarmen gewesen ist. 

Damit ist P.s Programm einer ,,Philosophie des Gegensatzes‘ gliicklicher- 
weise noch nicht erledigt. Der auffallige Anklang an die Romantik ist nur die 
auBere, modisch bedingte Formel, welche die grundsdtzliche Haltung des Ver- 
fassers fast mehr verbirgt als ausdriickt. So beweglich P.s Einfiihlungsvermégen 
sein mag, sein Denken steht doch in der scholastischen Uberlieferung. Freilich 
hat kaum ein Neuscholastiker so eindringlich wie er darauf hingewiesen, da der 
Glaube an die philosophia perennis keine Denkpensionsversicherung sein darf, 
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vielmehr der scharfste Ansporn zu immer neu und urspriinglich zu leistender 
Erkenntnisarbeit bleiben mu&. Fast jede Seite, die P. geschrieben hat, berichtet 
von dem ehrlichen Bemiihen, dem neuzeitlichen Philosophieren, wie es sich seit 
drei Jahrhunderten auBerhalb der Scholastik entfaltet hat, eine positive Be- 
deutung abzugewinnen. Der Gedanke, da8 diese groBe Entwicklung im ganzen 
falsch und abwegig gewesen sein soll, ist ja auch und gerade dem bewuBten Scho- 
lastiker, der um der Vernunft und der Offenbarung willen der menschlichen Na- 
tur als solcher etwas zutrauen mu8, unertraéglich. Wenn darum die moderne 
Philosophie in au8ergewohnlichem Umfang unruhig und unsicher geworden ist, 
so ware es zwar verlockend, sich aus dieser Zerfahrenheit in die ruhige Ge- 
schlossenheit einer alten Summenphilosophie zu retten; aber das Entscheidende 
bleibt dann noch zu tun, namlich diejenige Aktualitat und echte Lebendig- 
keit der philosophia perennis zu erstreben, welche die in unserer geschichtlichen 
Situation und nur in ihr liegende Méglichkeit verwirklicht. Ohne den historisch 
bewuf8ten Anschlu8 an das mittelalterliche Lehrgut vermégen wir nicht den 
natiirlich ganzen Menschen, der in uns nach Befreiung ruft, zu horen; aber 
ohne das ernste Sich-mit-verantwortlich-Finden in der modernen Geisteskrise 
kénnen wir nicht die Welt sehen, durch deren erkenntnismafige Bewdltigung 
die katholische, d. i. die umfassende Humanitat philosophisch erst bewuBt 
werden kann. Das blofe Sichzuriickziehen auf Augustin oder Thomas oder 
Suarez ist, wo es mit ceist und Kunst geschieht, Romantik und kein subsistent 
katholisches Philosophieren. Es ist P. hoch anzurechnen, da& er mehrfach und 
ausdriicklich vor dem Wahn gewarnt hat, als sei die Scholastik an der gegen- 
wartigen Geisteskrise eigentlich nicht beteiligt, sie kénne die neuzeitliche Phi- 
losophie ruhig ihrer Selbstauflésung tiberlassen. Und darin ist sicher die Grund- 
absicht des Aufrufes zu einer Philosophie der ,,dynamischen Polaritat‘‘ zu sehen, 
daB der Weg zu einer dem Katholizismus entsprechenden Philosophie allein 
aus der zwiespdltigen Problemlage des modernen Denkens heraus oder durch 
sie hindurch fiihren muB. So ist es in der Tat nicht iibertrieben, wenn der Name 
Erich Przywara S. J. hier fiir das bedeutendste Zeichen der kritischen Besin. 
nung gilt, in welcher die deutsche Neuscholastik aus der in ihr besonders vor- 
herrschenden Schuleinseitigkeit herausdrangt und sich auf ihre groBe geschicht- 
liche Sendung vorbereitet. Da8 diese Krisis vor allem an dem religionsphiloso- 
phischen Problem akut werden muBte, liegt in der Natur der Sache. 

Eine solche Geisteshaltung ist nun allerdings ganz und gar unromantisch; 
romantisch ist nur das Gewand, in dem sie bei P. auftritt. P. empfindet lebhaft 
die Enge seiner eigenen Schule; er sieht daneben die alten und neuen Schul- 
richtungen, die innerhalb der Kirche wirken, und sein Blick ist weit gedffnet 
fiir die mannigfachen Gestaltungen der auBerkirchlichen Philosophie. Um aus 
dieser Vielheit zu der von unserer Situation geforderten umfassenden Einheit 
zu kommen, scheint es notwendig zu sein, in jenes Wirrwarr der geschichtlichen 
Meinungen vorerst Sinn und Ordnung zu bringen. Dazu bedient sich P. der 
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Mittel, die ihm der Neuhegelianismus und die von Dilthey inaugurierte Welt- 
anschauungstypologie darbieten. Er reduziert! dic in Geschichte und Gegen- 
wart wirkenden Richtungen auf ,,polare Gegensidtze und erklart ihre Vielheit 
aus der Einheit eines von ,, Gegensatzspannungen“ bewegten Geschichtsprozesses. 
Mag man zugeben, daf diese modernen Methoden — wofern sie mit Dilthey- 
schem Geist und Flei8 gehandhabt werden — sehr geeignet sind, die subjektive 
Haltung gewesener und fremder Philosophien zu erkennen, so bleibt immer noch 
die Frage offen, welche Philosophie man selbst zu haben hat, genauer: welches 
die theoretische Subjektivitat ist, die fiir die Besonderheit der gegenwartigen 
Situation die ,,richtige‘‘ ist. Vieles deutet darauf hin, daB P. auch diese echte 
Existenzfrage der Philosophie bei sich erwogen hat; und soweit seine Antwort 
aus den bisher vorliegenden AuSerungen erkennbar ist, weist sie uns auf einen 
philosophisch weltanschaulichen ,,Personalismus‘ hin. Wie steht es nun da- 
mit? Was ist von P. positiv zu lernen? 

Die Entwicklung des abendlandischen Geistes zielt nach P. auf eine immer 
starkere Betonung des Individuellen in der Wirklichkeit und des Persénlichen 
in der Haltung. Das Evangelium habe die ,,Seele‘‘ erweckt, und nun ist sie in 
der christlichen Geschichte am Werke, das antike Pathos fiir das allgemeine, 
ruhende Formsein in fortschreitendem Mage philosophisch zu durchdringen und 
sich anzugleichen. Die Hauptpunkte dieser Entwicklung werden, wie wir 
schon hoérten, durch die Namen Augustin— Thomas— Scotus— Suarez markiert?3, 
Zieht man von dieser Seelenhypothese ab, was im engeren Sinne theologisch 
an ihr ist —, das Christliche der Seele, ihr gottunmittelbarer, unendlicher Wert 
und ihr Heil — so bleibt von der Auffassung P.s als eigentlich philosophische 
Stellungnahme iibrig, da& er die zeit- und zukunftgerechte Philosophie darin 
sieht, das Individuelle des Denkens und Seins in ein immer klareres BewuBtsein 
zu erheben. Das Individuelle soll nicht mehr, wie es in der antiken Philosophie 
und noch bei S. Thomas geschehen sei, nur als negative Beschrankung des all- 
gemeinen Wesenseins, als widriger Erdenrest und eigentlich Nichtseinsollendes 
gesehen werden. Es sei im Gegenteil das ,,;wahrhaft Seiende“, und allein in der 
positiven Behauptung und Bewertung der Individualitat koénne die echte 
lebendige Universalitat der Wahrheitserkenntnis wachsen. Damit ist ungefahr 
das Neue umschrieben, das P. von seiner philosophischen Existenz durchblicken 


12S. o. die Ubersicht tiber den Inhalt des ,,Gottgeheimnisses“. 

13 Die Fortsetzung dieser Linie durch die Namen Descartes - Leibniz - Kant - Hegel- 
Nietzsche wird von P. ausdriicklich als ungerade hingestellt ; aber seine Ausfiihrungen geniigen 
bei weitem nicht, um dieses mit der Neuzeit einsetzende Umbiegen der von ihm angenommenen 
Entwicklungslinie verstandlich zu machen. Wenn P. seiner philosophiegeschichtlichen Idee 
ernste Beachtung sichern will, dann wird er iiber den kritischen Wendepunkt in Renaissance 
und Descartes sich naher 4uBern miissen. Vielleicht werden ihm dabei auch Bedenken kommen, 
daB der Faden, den er geradlinig durch die Welten eines Augustin, Thomas, Scotus und 
Suarez zieht, doch sehr diinn ist und von dem Grundsatzlichen dieser Denkergestalten allzu- 
viel beiseite 1a8t. 


143t. Sein Individualismus darf, so merklich er auch an der Erlebnisphilosophie 
und insbesondere an Georg Simmel orientiert ist, doch nicht relativistisch oder 
irrationalistisch miBdeutet werden. P. ist noch nicht an der Selbstverstandlich- 
keit irre geworden, da8 das Besondere im Dasein, Sosein und BewuBtsein das 
Allgemeine als notwendiges Korrelat fordert; oder — um das Selbstverstand- 
liche anstéBig zu sagen — daB ein Ding nur Individuum ist, weil es ein Univer- 
sale ist und umgekehrt. Soger die romantische Rede von ,,dynamischer Polari- 
tat’ und ,,Spannungseinheit‘‘ ist ein gewundenes Bekenntnis zu dieser Selbst- 
verstandlichkeit. Denn waren die von P. angenommenen letzten Gegensatze 
(z. B. dynamisch—statisch, Subjektivismus—Objektivismus) wirklich in sich 
abgeschlossene Letztgiiltigkeiten und nicht individuelle Erscheinungen eines 
iibergreifenden Ganzen, dann ware zwischen ihnen auch nicht Spannung oder 
gar ,,Spannungseinheit’’ méglich. Fiir die Erkenntnis der philosophischen Si- 
tuation im katholischen Deutschland ist es nun aber von grundsatzlichem 
Belang, die immanenten Triebkrafte klarzulegen, die in der positiven Haltung 
P.s wirksam sind. 

Zunachst ist der gemaBigte Individualismus anscheinend wohl geeignet, der 
Zersplitterung des gegenwartigen Philosophierens geistig Herr zu werden. 
Schon in der Geschichte der Kirche gibt es keine Epoche, die ausschlieBlich 
von einer Philosophenschule beherrscht worden ist; immer haben mindestens 
zwei miteinander disputiert. Die neuzeitliche Denkentwicklung weist nur ver- 
haltnismaBig wenige Systeme auf, die fiir ein paar Jahrzehnte und meist fiir 
national begrenzte Bezirke die dffentliche Meinung beeinflu8t haben. Es scheint 
jedoch ein Kennzeichen unserer Epoche und der voraussehbaren Zukunft zu 
werden, da8 Schulen im eigentlichen Sinne iiberhaupt nicht mehr aufkommen. 
Die Selbstbehauptung der Individualitat hat sich in der geistigen Menschenschicht 
so durchgesetzt, da8 ein Zusammenfinden hier nur noch in der Form loser Rich- 
tungen oder zweckmaBiger Gesellschaften moglich ist. Mit der Religion ist eben 
auch das Philosophieren zur ,,Privatsache“’ geworden. (Die modernen wohl- 
bedachten Versuche, Geistesgemeinschaften, ,,Schulen“‘ zu arrangieren, sind 
die besten Beweise dafiir!) Wo aber das Quot capita tot sensus so ernstlich 
geworden ist, wie soll da der Sinn der Erkenntnis: allgemein giiltige, ewige, not- 
wendige Wahrheit zu erkennen, noch aufrecht erhalten werden kénnen? P. weist 
uns auf den altbewahrten Ausweg, aus der Not eine Tugend zu machen. Er 
sagt, oder richtiger, er 1a8t durchblicken, daB die Individualitat zum mindesten 
ein notwendiger Faktor in jeder Philosophie sei, die lebendige menschliche Er- 
kenntnis sein will. Nur in der Auswirkung der individuell méglichen Erkenntnis- 
weisen und Erkenntniswelten kann sich die Fiille der ganzen Wahrheit ent- 
falten und in einem aufgeschlossenen ,,Miteinander“ der Erkenntnissubjekte 
kundgeben*. Nun ist ein solcher Individualismus zwar ein eindrucksvoller 


14 Es ist beinahe verwunderlich, bei P. nicht einem Hinweis auf das »symphilosephein“ 
des jungen Fr. Schlegel zu begegnen. 
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Protest gegen den Irrglauben an ein absolutes fertiges Philosophiesystem, — ein 
Protest, der immer noch zieht, obwohl (oder weil!) die chronische Neigung der 
Philosophen zur AusschlieBlichkeit ihrer Meinungen unter der Zucht eines 
Dilthey, Simmel und Troeltsch heutzutage merklich erschlafft ist. Im ganzen 
ruft jedoch die Stellungnahme P.s ernste Bedenken auf. 

P. ist, wie gesagt, gewi8 soweit Scholastiker, als es ihm noch sozusagen selbst- 
verstandlich ist, da® Individualitat nur dort ist, wo auch Universalitat ist. Denn 
das Miteinander individuell geformter Philosophien hat allein Sinn, wenn sie durch 
ein tibergreifendes Gemeinsames einander fahig oder verwandt sind ; Erkenntnis- 
weisen und Erkenntnisinhalte kénnen sich nur ,,ergénzen‘‘, wofern sie in und 
durch ihre Individualitat schon auf ein Ganzes angelegt sind. Das Ganze muf 
ferner innerhalb des Einzelnen wirksam und irgendwie erkennbar sein; sonst 
kénnte es héchstens zu einem atomistischen Nebeneinander, nicht aber zu einem 
verstehenden Miteinander kommen?®. Aber das iibergreifende Gemeinsame ist 
wirklich da, weil das ,,Verstehen‘‘ — im natiirlichen und geisteswissenschaft- 
lichen Sinne — da ist, und weil ohne die Wirklichkeit eines konstanten Universal- 
faktors die Geschichte des menschlichen Denkens, wie eingangs bemerkt wurde, 
keine Geschichte, sondern ein unverstaéndliches Chaos bzw. ein unméglicher 
Gegenstand menschlicher Erkenntnis sein miiBte. Die Aktualitat des geschichts- 
philosophischen Problems zeigt besonders deutlich, da8B mit einem betonten 
Individualismus in der Philosophie heute und gerade heute nicht viel getan ist. 
Was die philosophische Not unserer Zeit erst zu einer Tugend wandeln kann, 
ist das sorgfaltige Forschen nach der wesentlichen Haltung des erkennenden 
Menschentums und nach der ihr zugehérigen Wesensstruktur der Welt. Durch 
das Forschen nach dem umfassenden Einen, dem Nicht-anders-sein-Kénnenden 
wird die philosophische Individualitat allererst méglich. ,,Das Ganze ist frither 
als der Teil‘‘. Auch fiir die gegenwartige Philosophie mu, wenn sie nicht zur 
lebensunwichtigen MiiBigkeit verkiimmern soll, die alte Einsicht immer neu 
werden: scientia est de universalibus. Hatte P. die Krisis der Gegenwart unter 
diesem entscheidenden Gesichtspunkt betrachtet, dann ware es ihm sicher 
nicht so leicht geworden, die Gestalt eines hl. Thomas als primitives Stadium 
auf dem Wege zu einer individualistischen Philosophie darzustellen. Es ist 
iiberhaupt eine miBliche Sache, die Philosophiegeschichte auf den diinnen 
Faden einer Entwicklungsidee aufzureihen. Die individuellen Verwirklichungen 
der einen philosophia perennis sind nicht Punkte einer geraden Linie oder Glieder 
einer gleichmafigen Kette; eher sind sie Kreisen vergleichbar, die enger und 
weiter sind, sich schneiden, tiberlagern, mehr oder weniger konzentrisch sind 
zu. der gemeinsamen Mitte, um welche sie alle schwingen: zu der humana natura 
rationalis. Und noch jeder, der in der gegenwartigen Krisis dem Aquinaten 


18 Es sei denn, daB man mit Fr. Schlegel die Erkenntnis des Gemeinsamen (des ,,Syn*“‘) 
jenem romantischen Ueberreich vorbehalt, welches sich ironisch aller menschlichen Subsistenz, 
also auch der Individualitat, zu entheben vermag. 
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ernsthaft suchend genaht ist, hat von ihm den bestimmten Eindruck empfangen, 
vor einer Individualitat, einer geschichtlichen Einmaligkeit zu stehen, in welcher 
wie in keiner anderen Philosophie die unter dem Namen ,,gesunder Menschenver- 
stand“ zu unrecht diskreditierte wesentlich humane Haltung sich voll und un- 
verbogen bis in die tiefsten Problemgriinde hinein auswirkt. Diese ,,Allgemein- 
giiltigkeit‘ des thomistischen Denkens ist es ja auch, die dem Lehramt der 
Kirche den verniinftigen Grund gibt, den hl. Thomas gerade den modernen 
Philosophen als Doctor communis zu empfehlen. 

P. tragt seinen Individualismus mit ausdriicklichem Protest gegen den 
alten Thomismus“ vor. Aber dieser Gegensatz scheint mehr taktisch gemeint 
zu sein; P. moéchte das starre Traditorentum zu schépferischer Selbstverant- 
wortung anregen. Das ernstere Gegeniiber seiner individualistischen Idee ist 
offenbar der Transzendentalismus der kritischen und phanomenologischen Phi- 
losophie. Gerade weil das neuzeitliche Denken den Ausgang bewu8t vom Ich, 
von der ,,Persénlichkeit‘‘ her genommen hat, darum tragt P. um so schwerer 
an der Feststellung, da8, wie er einmal sagt, die moderne ,,Philosophie der Per- 
sénlichkeit zum Selbstmord der Persénlichkeit entartete?*<. 

Die menschliche Individualitat, der Mensch iiberhaupt ist in der Tat auffal- 
lend zu kurz gekommen, seitdem die neuzeitliche Philosophie den Absolutheits- 
grund der Erkenntnis und der Sittlichkeit in den Menschen selbst verlegt hat. 
Die Versklavung des Menschlichen und Vélkischen an den Mechanismus eines 
rationellen Wirtschaftsbetriebes ist nur eine praktische Auswirkung dieses 
Autonomieprinzips. Tiefer wirkt es in den metaphysischen Hintergriinden, 
aus denen die neueren Erkenntnistheorien denken. P. zeigt mit Vorliebe an 
Kant und Husserl, wie das Bestreben, die Allgemeingiiltigkeit und Notwendig- 
keit des Wissens immanent im menschlichen Erkenntnisakt selbst zu begriinden, 
alles individuell Menschliche, Persénliche und Geschichtliche unverstanden 
beiseite schieben mu&. Das ist der Gegensatz, der die individualistische Philo- 
sophie P.s vorziiglich auf den Plan ruft. Und die Triebkraft, welche sie in diese 
Richtung bestimmt, ist unbedingt zu bejahen; hier denkt P. aus dem Zukunfts- 
reichsten, was in der Krisis der Gegenwart wirksam ist. Freilich ist noch wenig 
genug geleistet, wenn mit den Erlebnisphilosophien das Recht des Persénlichen 
dem Transzendentalismus der Denksubjektivitat (Kant) bzw. der Denkobjekti- 
vitat (Husserl) einfach entgegengesetzt wird. Was geleistet werden muB, ist 
eine Metaphysik der Erkenntnis, die sachlich am Wesen der Erkenntnis genannten 
Geist-Wirklichkeit-Beziehung darlegt und kritisch an den neuzeitlichen Wissens- 
begriffen nachweist, da8 der vorgegebene immanente Sinn des Wissens, allge- 
meingiiltige und notwendige Wahrheit zu erfassen, nur gewahrt werden kann, 
wenn Erkenntnisvermégen wie Erkennbarkeit des Gegenstandes nicht in sich 
selbst absolut gesetzt, sondern beide auf die Einheit der subsistenten Wahrheit 
des Schépfergeistes zuriickgefiihrt werden. Die groSen Beispiele Malebranche 


16 Gottgeheimnis, S. 164. 
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und Rosmini zeigen, wie sehr eine religiés inspirierte Philosophie versucht ist, 
das neuzeitliche Kulturprinzip der absoluten menschlichen Autokratie in eine 
absolute Theokratie umzukehren. Die radikale Umkehrung liegt auch in der 
Philosophie am nachsten und sie andert tatsachlich am wenigsten. Die unmittel- 
bare Verabsolutierung des Wissens im Menschen ist, formal gesehen, ein sakula- 
risierter anthropistischer Augustinismus; was liegt naher, als ihn zum echten 
religiédsen Augustinismus zu restaurieren? Aber die Metaphysik der Erkenntnis, 
die von der gegenwartigen Situation gefordert wird, ist durch die auch heute 
wieder machtige Neigung zur augustinistischen Unmittelbarkeit aufs starkste 
gefahrdet. Denn wo die wesenhafte Gottwahrheit schon im 2 x 2= 4 fiir 
allein wirksam gehalten wird, da ist vollends jede Méglichkeit versperrt, dem 
individuell menschlichen, pers6nlichen, geschichtlichen Faktor in der Erkenntnis 
gerecht zu werden. 

Alles aktuelle Wissen, die Logik und Mathematik so gut wie jede Empirie, 
ist unlésbar an das Dasein individueller Geistsubjekte, an die ,,Persénlichkeit‘ 
gebunden. Aber es geht in dieser Gebundenheit nicht auf. Das Wissen trans- 
zendiert die individuelle Subjektivitat in doppelter Weise: einmal ist das indivi- 
duell aktuierte Erkennen nur insofern eigentliches Wissen, als darin ein Sein 
so begriffen wird, da& der Begriff bzw. das Urteil fiir jede mégliche Individua- 
tion der betreffenden Seinserkenntnis giiltig und notwendig ist. In diesem Sinne 
ist die Wissenschaft wahrhaft autonom, weil sie allein von der ihrem Gegen- 
stands- und Methodenbereiche immanenten Gesetzlichkeit, nicht aber von 
der Individualitat des erkennenden Subjektes oder von sonst etwas abhangig 
ist. Gerade der Autonomiecharakter der Wissenschaft weist nun aber auf die 
andere Transzendenz hin: das autonome Wissen ist theonom begriindet. Nur so, 
d.i. durch die Fundierung der wissenschaftlichen Selbstgesetzlichkeit auf den 
Schépfergeist, der Erkenntnisvermégen und Erkennbarkeit aufeinander geschaf- 
fen hat, kann der transzendentale Sinn des Erkennens zugleich mit seiner indivi- 
duellen Verwirklichung in der menschlichen Geistesgeschichte intakt erhalten wer- 
den. Wird dagegen die im Menschen,,erscheinende“ Subjektivitat oder Objektivi- 
tat absolut gesetzt und darauf das Wissen fundiert, dann muB die individuell leben- 
dige Verwirklichung des Wissens zu einem Belanglosen und eigentlich Nicht-sein- 
Sollenden entwertet werden; und weil das Leben ,,friiher“‘ ist, so wird eine solche 
absolutePhilosophie mit psychologischer Gesetzmafigkeitin den Selbstwiderspruch 
eines absoluten Relativismus und Pragmatismus umschlagen. Die Synthese von 
Autonomie und Theonomie ist also das groBe Thema der Erkenntnismetaphysik. 
Ihre Bedeutung fiir das religionsphilosophische Problem liegt am Tage. In 
einem solchen Zusammenhang kann die Religionsphilosophie aus einem gelegent- 
lichen Raisonnement tiber die Religion endlich wieder zu dem werden, was 
sie in der Hochscholastik gewesen, und was sie sowohl um des theonomen Sinnes 
der religidsen Haltung willen als auch wegen der theonomen Fundiertheit des 
Theoretischen wesentlich sein mu: zu dem notwendigen letzten Hauptstiick 
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der Metaphysik, zur philosophia prima. Wo diese Fragen drangen, da wird die 
unvergleichliche Bedeutung der mens S. Thomae schon durchdringen. Denn 
die Synthese von Autonomie und Theonomie, die Thomas gelehrt, ist weder 
ein vermittelndes ,,Sowohl als auch“ noch eine ,,dynamische Spannungseinheit*‘ 
zwischen zwei polaren Gegensdtzen, etwa zwischen ,,Glauben und Wissen“; 
sie ist vielmehr eine am konkreten Wesen der menschlichen Erkenntnis urspriing- 
lich geschaute und um der Integritat dieses Wesens willen notwendige Ordnungs- 
einheit. Ihr Nachfiihlen und Nacherkennen ist die sicherste Anleitung zu jener 
Metaphysik der Erkenntnis, die zur Existenzfrage der gegenwartigen Philoso- 
phie geworden ist. Das ,,Nach‘‘ dem Geiste des hl. Thomas ist — wohlver- 
standen — nur ein Weg. Was Thomas von dem allgemeinen und notwendigen 
Sinn des Wissens: theonom fundierte Autonomie zu sein, aus seiner Welt heraus 
mit unvergadnglicher Meisterschaft geschaut und gelehrt hat, das muB aus 
unserer eigenen — persdnlichen wie zeitgeschichtlichen — Humanitat heraus 
an der modernen, um so viel reicheren Wissenschaftswelt neu erkannt werden. 
Um zu zeigen, daB es mit dem bloBen ,,Nach“‘ oder gar mit einem jurare in verba 
magistri nicht genug ist, dazu bedarf es nicht einer besonders betonten indivi- 
dualistischen Philosophie. ,,Das Individuelle versteht sich — noch mehr als 
das Moralische! — von selbst.‘ Die Individualitat ist der notwendige Existenz- 
modus alles menschlichen Wirkens. Auch der im ,,Nach“ aufgehende Schul- 
traditor ist doch eine Individualitat, und zwar eine solche, die in erkenntnis- 
soziologischer Hinsicht eine unersetzliche Bedeutung besitzt. Was kommt aber 
heraus, wenn ein wesentlicher ,,Schiiler“‘ in der treuen Nachfolge eines betonten 
Individualismus sich als schépferischer Meister anstellt? Es ist etwas, was nicht 
bloB lacherlich, sondern was schon in theoretischer Hinsicht zugleich sehr 
ernstlich zu nehmen ist. 
* * * 

Die vorstehenden Ausfiihrungen haben an dem Beispiel Przywara gezeigt, 
wie sehr die Scholastik an der allgemeinen geistigen ,,Krisis der Gegenwart‘ 
beteiligt ist. Sie kénnen vielleicht auch zeigen, daB diese Krisis nichts weniger 
bedeutet als ein Umsturz der weltanschaulichen Grundhaltung, die im ,,alten 
Thomismus* ihren ersten und reinsten philosophischen Ausdruck gefunden hat. 
Gewi wackeln manche bisher fiir kanonisch gehaltene Schulmeinungen, welche 
in Wahrheit nichts waren als nachtragliche halbe Kompromisse mit der neu- 
zeitlichen ,,absoluten‘* Philosophie; sie sind der philosophische Widerschein 
jener polemisch beengten Wirksamkeit, unter welcher die katholische Mensch- 
heit seit drei Jahrhunderten hat leben miissen. Aber gerade die ungeheuren 
Spannungen im modernen Kulturbewu8tsein beweisen, da8 mit der thomisti- 
schen Ordnungseinheit ein Wesentliches von jener Humanitdt erkannt ist, aus 
welcher alles, auch das gegenwartige Geistesleben wirkt. Denn die Ordnungs- 
einheit ist Voraussetzung dafiir, daB ,,Spannungen“ iiberhaupt aufkommen 
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kénnen. Wenn P. noch wenig Positives zur philosophischen Auflésung der 
krisenhaften Spannungen in die tragende und umfassende Ordnungseinheit 
beigebracht hat, so liegt das an der Besonderhcit seiner Aufgabe, die zunachst 
nur dahin zielt, die ,,Krisis der Gegenwart‘: méglichst deutlich in das BewuBt- 
sein der katholischen Philosophie zu erheben. Die glanzende Leistung dieser 
unerlaBlichen Vorarbeit l48t von ihm fiir die Zukunft noch vieles erwarten. 
Schon jetzt ist die Hoffnung begriindet, in P. Erich Przywara S. J. sei unserer 
Zeit geschenkt, was von den Vatern der Gesellschaft Jesu so mancher fiir die 
Vergangenheit gewesen ist: ein zeitgerechter, weitwirkender Aufriittler des 
katholischen Denkens, damit es aus dem schulstubenmafigen Nachdenken vor- 
gedachter Begriffe fortgedrangt und energisch vor die Fiille der Wirklichkeit 
gestellt werde. So allein kann sich unserem Geschlechte auch der Sinn 6ffnen 
fiir die weiteste und geordnetste theoretische Subjektivitat, die in der abend- 
landischen Geistesgeschichte gedacht hat, fiir die viel berufene und wenig ge- 
iibte mens S. Thomae. 
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Die Betrachtung als psychologisches Problem. 
Von Dr. phil. Alphons Bolley in Koln. 


as Wort ,,Betrachtung“‘ hat fiir den Theologen sowie fiir jeden religiés 

Hdherstehenden einen vertrauten Klang. Soll doch die Betrachtung nach 
dem Rat der hervorragendsten aszetischen Gestalten ein Hauptgebet nicht nur 
des Priesters, sondern eines jeden sein, dem es um die Verwirklichung des Gottes- 
reiches in seinem Innern ernst ist. 

Was man gemeinhin unter Betrachtung versteht, ist die Beschaftigung der 
Seele mit einem religidsen Gegenstand. So nimmt man etwa das Leben eines 
Heiligen zur Hand, greift einen bestimmten Teil heraus und tiberdenkt ihn 
kiirzere oder langere Zeit. Dabei gibt es kein allgemein geltendes Denkziel. 
Auch ist der Ausdruck ,,Denken“ ein relativer. Denn es wird nicht das rein 
begriffliche Denken allein gefordert, anderseits genieBt auch ein anschauliches 
oder in Gefiihlen ruhendes Verhalten nicht den Vorzug, der Geist hat vielmehr 
vollste Bewegungsfreiheit. Der Zweck der Betrachtung liegt, um ein Wort 
des hl. Ignatius anzufiihren, darin, fiir seine Seele irgendeinen Nutzen zu ge- 
winnen. 

So hoch aber die Betrachtung von der Aszese eingeschatzt wird, man be- 
gegnet iiberall der Klage iiber Schwierigkeiten in der Betrachtung, und nicht 
selten hért man, da durchaus ernstgesinnte Seelen die Betrachtung in gewissem 
Sinne als Qual empfinden und ihre Versuche auf diesem Gebiete schlieBlich 
aufgeben. 

Es ist sicher schon lange als ein Problem erkannt worden, daf die einen die 
Betrachtung ohne sonderliche Miihe iiben kénnen, wahrend andere kaum zu 
nennenswerten Leistungen kommen, ohne da man aber auf den Kern der Sache 
gestoBen ware. Eine exakte Untersuchung nach den Methoden der durch 
O. Kiilpe ins Leben gerufenen experimentellen Denkpsychologie lie& indes eine 
Authellung der Verhaltnisse erhoffen. Aus dieser Erwagung heraus gab sich 
der Verfasser, unter Anregung und Leitung des Vertreters der experimentellen 
Psychologie an der Kélner Universitat, Professor Dr. J. Lindworsky S. J. an 
die nicht gerade sehr leichte Aufgahe, eine Anwendung des Experimentes in der 
Religionspsychologie zu versuchen. 

Die eigentlichen Untersuchungen erstreckten sich iiber die Jahre 1922/23. 
Als Versuchspersonen (Vpn), die fast alle dem engeren Kreis der Lindworsky- 
schule angehérten, stellten sich fiinf Damen und acht Herren zur Verfiigung. 
Die Altersgrenzen lagen zwischen 24 und 38 Jahren. Was Stand und Bildung 
betrifft, waren vertreten: 3 katholische Geistliche, 1 Oberlehrerin, 3 Volks- 
schullehrerinnen (1 mit Reifezeugnis), 3 Volksschullehrer (mit Gymnasialbil- 
dung), 1 Bibliothekarin (Reifezeugnis), 1 Studierender der katholischen Theo- 
logie; 1 Vp war aus dem Kaufmannsstand. Samtliche Vpn, mit einer Ausnahme, 
bekannten sich zur katholischen Religion, eine Vp war spanischer Nationalitat. 
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Alle Vpn, bis auf drei, hatten Kenntnisse in der experimentellen Psychologie 
bzw. standen in eingehendem Studium. Die Wahl der Vpn war durch den 
Untersuchungsgegenstand gefordert, denn die Selbstbeobachtung, wie unsere 
Versuche sie nétig machten, setzte ein gewisses Ma8 Ubung voraus, wenn sie 
einwandfreie Ergebnisse zeitigen sollte. Unser Ziel war zunachst ganz allgemein, 
iiberhaupt einen Einblick in die charakteristischen seelischen Erscheinungen 
zu bekommen, wie die einzelne Vp sie bei der Betrachtung zutagetreten lieB. 

Zur Auslésung der in Frage stehenden Erlebnisse wurden den Vpn Texte 
und Bilder religidsen und indifferenten Inhalts vorgelegt. Die indifferenten 
Stoffe wurden gewahlt, um die etwa zu erwartenden spezifisch religidsen Er- 
lebnisse klarer hervortreten zu lassen. Die Texte hatten bald erzahlenden Cha- 
rakter, bald waren sie belehrend, bald beschreibend. Die Bilder hatten die 
bekannte Postkartenform. Neben anderen waren Richter, Schiestl, Fugel ver- 
treten. Die Versuche wurden zum allergré8ten Teil im Psychologischen Institut 
der KGlner Universitat angestellt. Versuchsperson und Versuchsleiter (V1) 
nahmen am gleichen Tisch Piatz. Die Darbietung der Stoffe geschah so, daB 
einmal ein religidser, das andere Mal ein indifferenter Vorwurf gewahit wurde; 
einmal ein Bild, darauf cin Text. Die Texte wurden bald vorgelegt, bald vor- 
gelesen. Die Vpn wurden dahin belehrt, den Text oder das Bild bis zum vollen 
Verstandnis entgegenzunehmen; darauf wurde die Vorlage ihnen entzogen, und 
sie erhielten die Aufgabe, sich iiber den dargebotenen Stoff ,,Gedanken“ zu 
machen, wie, das sei ihnen vollstandig iiberlassen. Uber den Zweck der Versuche 
muBten die Vpn natiirlich véllig unwissend bleiben, wenn man Einfliisse ver- 
meiden wollte, die den Erfolg der ganzen Untersuchung in Frage gestellt hatten. 

Als Zeit zum Nachdenken wurden in den meisten Fallen drei Minuten ge- 
geben; spatere Versuchsreihen erhielten 5, 10 und 15 Minuten. Die Vpn be- 
kamen den Rat, wahrend des Nachdenkens auf einem beigegebenen Blatt 
Papier Stichworte zu vermerken zur Erleichterung des nachfolgenden Berichts. 
Nach der abgelaufenen Zeit wurde namlich vom VI eine Aussage iiber das ganze 
Erlebnis verlangt und schriftlich niedergelegt. Die Vpn muften sowohl an- 
geben, was sie an fertigen Phantasieleistungen aufzuweisen hatten, als auch 
nach Méglichkeit alle ihre Bemithungen beschreiben, die der Erzielung ihrer 
Leistungen dienten. Ferner sollten sie alle Hemmungen sowie die Beschaffen- 
heit ihrer Vorstellungen, ob sie mehr anschaulich oder unanschaulich waren, 
mitteilen; endlich war auf die Gefiihle zu achten. Um den Vpn nicht Gewalt 
anzutun und die Ehrlichkeit der Aussagen nicht zu gefahrden, wurde mit Ritick- 
sicht auf die religidsen Vorlagen vom VI erklart, solche Erlebnisse, deren Wieder- 
gabe den Vpn peinlich sei, kénnten von der Niederschrift ausgenommen werden, 
jedoch sollte der Bericht der Vpn im gegebenen Falle einen entsprechenden 
Vermerk enthalten. 

AuBer der Versuchsreihe, in der die Vpn nur die ganz allgemeine Aufgabe 
hatten, sich iiber die Vorlage ,,Gedanken‘‘ zu machen, wurden nach der Forde- 
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rung einer experimentellen Wissenschaft, die die Herbeifiihrung einer Erschei- 
nung auch unter andern Versuchsbedingungen nétig macht, noch weitere Ver- 
suche mit abgednderten Bedingungen angestellt. Dazu kamen am Schlu8 Ver- 
gleichsversuche aus einem andern Problemkreis. Die anschaulichen Vorstellungen 
und die Gefiihle wurden eigens herangezogen ; das aus diesen Versuchen gewonnene, 
ohne Zweifel vielversprechende Material harrt allerdings noch der naheren 
Sichtung und Bearbeitung. Die Gesamtzahl unserer dem Problem der Betrach- 
tung geltenden Versuche betrug 1024. 

Was wir hier als ein Hauptergebnis unserer Untersuchung darlegen wollen, ist 
dieses: Hatte man den Vpn die Aufgabe gegeben, iiber ein Bild oder einen Text 
sich ,,Gedanken‘‘ zu machen, so wandten sie ganz aus sich heraus gewisse Me- 
thoden an, um die Anleitung zu erfiillen. Die aus den Niederschriften heraus- 
gestellten Methoden lieBen sich in allgemeine und spezielle Methoden unter- 
scheiden. Die allgemeinen Methoden betrafen die Behandlung der Vorlage, 
sie zeigten die gréBere oder geringere Abhangigkeit der Vpn vom Text oder vom 
Bild. Die speziellen Methoden dienten dariiber hinaus der Vorstellungsgewin- 
nung naherhin. Wir werden also in einem ersten Abschnitt die Methoden zur 
Darstellung bringen, wobei aus praktischen Griinden die speziellen Methoden 
zuerst kommen sollen. Ein zweiter Abschnitt wird zeigen, daB die von den 
Vpn gehandhabten Methoden die Unterscheidung der Vpn in zwei Typen der 
Phantasiebegabung forderten. An letzter Stelle soll eine Wertung der beiden 
Typen auf Grund ihrer schépferischen Leistungen erfolgen mit einem Versuch, 
der Betrachtungspraxis Wege zu weisen, wie sie sich fruchtbar gestalten kann. 
Um die Darstellung méglichst verstandlich zu machen, sollen an den ent- 
sprechenden Stellen Beispiele angefiihrt werden. 

1. Methodisches. a) Unter den speziellen Methoden fand sich als ein 
Hauptmittel derVorstellungsauslésung die von den Vpn sich selbst gestellteFrage. 
Hatte die Vp die Vorlage nicht mehr vor Augen, und war sie ihrem Gedankenspiel 
iiberlassen, dann ergab sich, daf sie sich vielfach in Frageform Denkaufgaben 
stellte, die oftmals eine tiberaus reiche Vorstellungsentfaltung zur Folge hatten. 
- Die Denkprozesse und Denkprodukte, die aus der Frage und ihrer Beantwortung 
hervorgingen, waren nach ihrem Charakter verschieden. Die einfachsten Erschei- 
_ nungen bildeten die Reproduktionsfragen. Die Vp fragte sich im Anschluf an ein 
Moment der Vorlage nach Dingen, die sie im Gedachtnis zu haben glaubte, und 
suchte mit mehr oder weniger Erfolg, sie hervorzuziehen. — GréBere Beachtung 
verdiente eine andere Klasse von Fragen, durch die die Vp zu gedanklichen 
Neuschépfungen kam. Wenn hier unter Neuschépfung die erstmalige willkiir- 
liche Verbindung von Vorstellungen zu einem Sachverhalt verstanden werden 
soll, so geben alle die Falle, in denen die Vp vermittels einer Frage die Text- 
oder Bildvorlage bzw. einen Teil davon in einen neuen Zusammenhang brachte, 
das Recht, von Neuschépfung zu sprechen. Denn die Vorlage kam den Vpn 
meistens zum erstenmal zur Kenntnis, mithin war eine vorhergegangene Ver- 
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bindung nicht méglich. Sollte den Vpn die Vorlage einmal bekannt gewesen 
sein, dann war gleichwohl die jeweils vollzogene Vorstellungsverbindung eine 
originale, wenn man den Berichten der Vpn, die eine Reproduktion sicher als 
solche gekennzeichnet hatten, nicht ohne Grund miBtrauen will. Am haufigsten 
fanden sich in dieser Gruppe die Fragen, in denen die Vp eine Begriindung bzw. 
Erklarung eines in der Vorlage enthaltenen Sachverhaltes erstrebte. Das war 
gewohnlich dann der Fall, wenn der betreffende Sachverhalt den Charakter 
des Auffalligen oder des Paradoxen hatte. Dann kam die Warum- oder Wie- 
Frage auf mit den ihr eigentiimlichen Denkoperationen. Die durch sie erzielte 
Lésung wurde von der Vp nach logischen Gesichtspunkten abgewogen, wenn 
sie auch in der Regel nur eine wahrscheinliche Annahme war. Sobald die Frage, 
d.h. die Denkaufgabe, aufgetaucht war, begann nach gewissen GesetzmaBig- 
keiten des psychischen Lebens die Aktualisierung bzw. die Aktualisierungs- 
tendenz von solchen Vorstellungskomplexen, die zur Aufgabelésung geeignet 
waren. Aus diesen wahlte die Vp, nachdem sie mittels Beziehungserfassung ihre 
Eignung erkannt hatte, etwa eine Vorstellung aus und verband sie mit dem in 
Frage stehenden Sachverhalt zu einem neuen Sachverhalt. Wir fiihren hier 
ein Beispiel an, das die erwahnte Erscheinung beleuchtet. Vp II sagte im An- 
schlu8 an die Vorlage, die die Bekehrungsgeschichte des hl. Paulus enthielt, 
nach einer Zeit von drei Minuten folgendes aus: 

y--- Nach dem Lesen fragte ich mich: Wie kam es wohl, daB Paulus von dem einen Extrem 
in das andere fiel? Vorher ein so wiitender Christenverfolger und dann plétzlich das Wort: 
Herr, was willst Du, da8 ich tun soll? Ist das vielleicht psychologisch oder theo- 
logisch zu erklaren? Ich verlor mich in diese Spekulation. Wenn Paulus, wie manche 
annehmen, Psychopath war, dann lieBe sich dieser plétzliche Ubergang besser erkléren. Er 
hatte andauernd sich mit dem Problem Christus beschaftigt. Er als denkender Kopf und 
feuriger Mensch hatte ganz sicher sich mit den Ideen des Christentums auseinanderzusetzen 
begonnen, und diese innerliche Auseinandersetzung mit dem Christentum hatte bei ihm die 
Reaktion, daB er auf Grund seiner Schule, die er genossen hatte, mit aller Macht gegen die 
Christen losgehen wolite. In diesen Gedanken war er nach Jerusalem gegangen, um sich Be- 
glaubigungsschreiben zur Verfoigung der Christen einzuholen. Nun wird er sich auf dem Wege 
nach Damaskus ganz sicher mit diesem Problem beschaftigt haben. Ich denke mir so: Er 
hatte vielleicht in seiner Phantasie das Bild Jesu Christi, und im Widerstreit mit diesem 
Bild Jesu Christi war sein Vorhaben, die Christen zu verfolgen. Da auf einmal vor Damaskus 
— er ist etwas aufgeregt — kommt ein psychopathischer Anfall tiber ihn, und er hort nun die 
Stimme: Saulus, Saulus usw. Das ist fiir ihn nun der Anfang zu dem Umschwung. — So 
dachte ich mir die psychologische Erklarung. Nun stande dem aber entgegen, daB nach dem 
Wortlaut der Apostelgeschichte die Begleiter die Stimme gehdrt hatten. Also eine rein psycho- 
logische Erklarung wird nicht ausreichen, sondern man mu8 dabei sagen, daB die gottliche 
Gnade Gedankengange Pauli benutzt hat, um in diesem Moment einzusetzen. — Vorstehendes 
beruht nicht auf Reproduktion. Ich habe keine Biicher tiber Paulus gelesen. Alles ist eigen.“ 

Die Denkaufgabe liegt in der Frage: Ist das vielleicht psychologisch oder 
theologisch zu erklaren? Man sieht, wie die Vp zwei andringende Lésungs- 
komplexe miteinander verglich, aus ihnen eine Einheit schuf und auf diese 
Weise einen durchaus neuen Sachverhalt gewann, namlich: Bekehrung Pauli 
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— eine psychologisch-theologische Erklarung. Es ist weiterhin zu beachten, 
daB die Aufgabe eine fiir die Zeit von drei Minuten immerhin reiche Vorstel- 
lungsentfaltung herbeifiihrte. — W&ahrend in dem angezogenen Beispiel die 
Denkleistung in einer originalen Vorstellungsverkniipfung bestand, indem nam- 
lich zwei Komplexe in einen Begriindungszusammenhang gebracht wurden, 
konnte die Frage auch noch andere Denkoperationen und -gebilde einleiten. 
So nahmen auch die Fragen einen breiten Raum ein, in denen die Vp nach 
einer neuen Einsicht strebte. Der ProzeB voilzog sich so, daB die Vp die Antwort 
ja und nein (sprachlich betrachtet) bereit hatte; es wurden Vorstellungskom- 
plexe aktualisiert, bis die Vp auf Grund einer entsprechenden Beziehungs- 
erfassung sich fiir das eine oder andere entschied. 

Vp XI 46: ,,Nach dem Herumdrehen fragte ich mich: Kann man wirklich einen Willen 
zur Freude haben, und kann man ihn durchsetzen? Dachte an schlaflose Kummerndchte. 


Der Kummer hangt doch dann so schwer an einem und weist auf das drohende Erlebnis, 
daB beim besten Willen keine Freude aufkommen kann. ...“ 


Es ist deutlich zu sehen, wie der Komplex der schlaflosen Kummernachte, 
dem vielleicht persénliche Erinnerungen zugrunde lagen, die Einsicht ,,nein” 
vermittelte. 

Neben diesen nach Zweck und Ergebnis ziemlich deutlich bestimmbaren 
Fragen gab es eine Gruppe, deren Charakter nicht eindeutig war. Es konnten 
hier sowohl Produktions- wie Reproduktionsprozesse vorliegen. Dazu ge- 
horten die schier zahllosen Wesensfragen, die der Klarung von Begriffen dienten, 
wie etwa: Was ist eigentlich Idealismus? und viele andere von verschiedenem 
Inhalt. Was aber alle Fragen gemeinsam hatten, ist die hohe Bedeutung fir 
die Auslésung von Vorstellungen. Mochte auch eine befriedigende Antwort 
ausbleiben, sobald aber die Vp sich an die Lésungsarbeit gab, rief eine Vor- 
stellung die andere wach, und die Gedanken blieben im Fluf. 

Man gewinnt ein Verstandnis fiir diese Erscheinung, wenn man das psycho- 
logische Wesen dieser Fragen naher ins Auge faBt. Die Untersuchungen von 
O. Selz* haben ergeben, daf die Frage im gefragten Individuum als antizipierendes 
Schema der Lésung wirkt, d. h. als ein Schema, das die Tendenz hat, sich in der 
entsprechenden Weise zu vervollstandigen. Ist die Frage auf einen Reproduk- 
tionsprozeB gerichtet, so erfolgt bei geniigender Disposition eine Wissensaktuali- 
sierung; soll eine produktive Denkleistung vollzogen werden, so tauchen infolge 
der Wirksamkeit des antizipierenden Schemas gewisse oftmals sehr kompli- 
zierte Denkmethoden und Denkoperationen auf, die zu dem antizipierten Ziel 
hinfiihren. Uber die weiteren Verhaltnisse des antizipierenden Schemas, das 
fiir die Denkpsychologie von fundamentaler Bedeutung geworden ist, sei auf 
die angegebene Fachliteratur verwiesen. In der weiteren Ausfithrung werden 


1 Ober die Gesetze des geordneten Denkverlaufs, Stuttgart 1913. — Zur Psychologie 
des produktiven Denkens und des Irrtums, Bonn 1922. 
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wir, wenn von der Frage die Rede ist, nur noch vom antizipierenden Schema 
handeln. 

b) Eine zweite Methode, mit der die Vpn der Anleitung gerecht werden 
wollten, war die Visualisierung. Unter Visualisierung ist die bewuBte visuelle 
Vorstellung von Momenten der Vorlage zu verstehen in der Form, da8 die Vpn 
erzahlende Texte nach ihrer Entfernung sich ausmalten und in der Anschauung 
verharrten. Der Unterschied von der eben besprochenen Methode des antizi- 
pierenden Schemas ist ohne weiteres klar. Dort eine relativ schnelle Bewegung 
von Vorstellungen abstrakter Natur, hier ein geringerer Vorstellungsreichtum mit 
anschaulicher Beschaffenheit der einzelnen Vorstellungen. Von den dabei zu- 
tage getretenen Eigentiimlichkeiten soll weiter nichts erwahnt werden, da sie 
mehr spezielle Probleme der Psychologie betreffen und zu weit abseits fithren 
wiirden. Ein Beispiel fiir diese Methode: 


Vp V 15: ,,Schon wahrend des Lesens kamen Bilder, die mich an eine ahnliche Schilderung 
erinnerten im ,deutschen Held‘, wo der Erzherzog auch die Rolle des hingebenden Fiirsten hat. 

Wahrend des Nachdenkens war es auch das Bild wie damals, als ich den Roman gelesen: 
Der Schreibtisch in der linken Ecke am Fenster, so da8 das Licht links einfallt. Der Unter- 
schied ist nur der, daB bei Vespasian in der rechten Ecke ein mit dunkelgriinem Baldachin 
tiberdecktes Bett steht. Besonders auffallend sehe ich das Herbeieilen des Arztes von der 
mittleren Tiir der rechten Wand her, sofort auf den Schreibtisch zu, wohin sich der Kaiser 
langsam bewegt. Bei der Vorstellung, da& der Arzt herbeieilt, sehe ich den Arzt in einer 
ernsten Situation in der Nahe des Baldachins, wo er eben seinen Rat abgegeben hat, der Kaiser 
mdge sich schonen. Dabei nimmt er eine ganz andere Stellung ein, namlich ruhig stehend, 
aber die Kleidung ist das erste und zweite Mal die gleiche: ein weiter, wallender schwarzer 
Mantel. Dabei Erinnerung an die Uniform der Professoren in Mtinchen und die Aula in 
Miinchen, wo ich einmal einer Priifung beigewohnt habe. Den Kaiser sehe ich: kurzer Anzug, 
mehr militérisch und farbig gekleidet. Es interessierte mich die Art seiner Krankheit, und ich 
konnte mir infolge des Textes nichts anderes denken als Ritckenmarksleiden. Empfand das 
Gefiihl dabei, das der Kaiser haben muBte beim Aufstehen, und seine Ermiidung, wenn er: 
lange an seinem Schreibtisch gesessen. Auf dem Schreibtisch sah ich bei diesem Gedanken 
ungeordnete St6éfe von weiBen Blattern. Nachdem mir eingefallen: ,Ein Kaiser muB stehend 
sterben‘, sah ich ihn stehen, am Schreibtischstuhl sich stiitzend, sozusagen Aug in Aug mit 
dem Arzt. Dabei die Begrtindung: Er gehért seinem Volk bis zum letzten Atemzug. Dabei 
sehe ich unter dem Fenster, wo der Kaiser steht, einen groBen Hof, in dem sich Volkstypen, 
arme Frauen so zufallig tummeln, nichts wissend von der Krankheit des Kaisers.“‘ 


c) Die Visualisierung fiihrt zu einem weiteren anschaulichen Verfahren, das 
von den Vpn als Methode angewandt wurde. Es ist das vorstellungsmafige 
Miterleben einer Situation, von den Vpn meist Einfiihlung genannt. Diese 
Erscheinung 14Bt sich fiir den vorliegenden Fall am besten so erkléren, daf 
durch die Kenntnisnahme von der Vorlage in der Vp ein Gefiihl ausgelést wurde, 
bei dem dann die Vp kiirzere oder langere Zeit verweilen wollte, und wozu sie 
sich anschaulicher Hilfsmittel bedienen muBte. 

Die Einfiihlung hat eine bestimmte GesetzmaBigkeit des Gefiihlslebens zur 
Voraussetzung, ndmlich die Tatsache, daB jedes Gefiihl die Tendenz hat, sich 
in seiner Existenz zu erhalten. Dementsprechend lenkt es die Aufmerksamkeit 
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auf solche Vorstellungen, die von derselben Gefiihlsbetonung sind — eine Er- 
scheinung, die vermittelst der Gelegenheitsbeobachtung des taglichen Lebens 
leicht nachzupriifen ist. In der Einfiihlung gab die Vp dieser rein mechanischen 
Tendenz des Gefiihls nach und unterstiitzte durch Willkiirprozesse den Selbst- 
erhaltungstrieb des Gefiihls, da sie einsah, daB in diesem Verfahren ein Weg 
lag, die vom VI gegebene Anleitung zu erfiillen. Die Hilfsmittel, wodurch die 
Vpn die Einfiihlung in die Situation der Vorlage erreichten, waren dreifach. 
Zunachst bedienten sie sich der intensiven Veranschaulichung der Vor- 
lage. Nicht nur der Gesichtssinn, auch das Gehdér, schier alle Arten der 
Sinnesempfindung wurden vorstellungsmaBig herangezogen, wie es das folgende 
Beispiel erlautert. 

Vp VIII 28: ,,Zuerst Lustgefiihle, dann Betrachten, sehr starke Einfihlung. Dann Tem- 
peraturempfindungen: heiBe Luft, Gewitter im Anzug, Wasser spritzt einem auf die Hande. 
Dann Druckempfindungen: Bewegungen, die man mit dem Ruder macht, in den Handen.“ 

Ein anderer Weg der Einfiihlung war die Reproduktion. Die Vp fixierte 
gefiihlsverwandte Erinnerungen und nahrte damit das Gefiihl. So rief ein 
stimmungsvolles Landschaftsbild Erinnerungen an Wanderungen wach, und 
die Vp ging ihnen absichtlich nach, um den Stimmungsgehalt der Vorlage zu 
genieBen. 

Das anziehendste und lehrreichste Verfahren, das die Vpn einschlugen, um 
zum Miterleben der Situation zu kommen, bildete die Erweiterung der Vor- 
lage durch willkiirliche Annahmen. Die Vpn brachten hier mehrmals Phantasie- 
leistungen zustande, denen man eine gewisse Hohe dichterischer Kunst nicht 
absprechen kann, ja wir diirfen annehmen, in diesen Protokollen dem Werde- 
gang des kiinstlerischen Schaffens etwas nahegekommen zu sein. So wurde 
eine Vp gegeniiber dem ihr noch unbekannten Bilde ,,Iphigenie‘‘ von Feuer- 
bach durch die aus dem Bilde sprechende Sehnsucht angeregt, an einen in der 
weiten Welt herumreisenden Geliebten zu denken, nach dem die auf dem Bilde 
dargestellte Person verlangt. 

Ein Text, der rein abstrakt von dem Wunsch handelte, iiber alles Irdische 
erhaben zu sein, lieB bei einer Vp einen alten Mann erstehen, der alles genossen 
hatte und nicht befriedigt war. 

Vp XII lieferte ein besonders merkwiirdiges Protokoll. Die Vorlage sprach 
vom Anstand beim AnhGren einer Rede. Auch wenn der Vortrag nicht gefalle, 
sei es Pflicht, aufmerksam zu sein und Ruhe zu halten. Die Vp benutzte die drei 
Minuten, um die Angemessenheit des Textinhalts zu ,,erfithlen‘‘. 

XII 6: — ,,Wadhrend des Vorlesens (sc. der Vorlage durch V1) sah ich mich in einer Ver- 
sammlung und in der Kirche. Ich sah in der Versammlung den Redner am Pult und auch 
den Prediger auf dem Predigtstuhl gleichzeitig. Der Prediger war etwas undeutlich. Wahrend 
des Nachdenkens sah ich auch die Handbewegungen beim Sprechen. Dann fihlte ich 
gleichsam, wie in der Versammlung Gerdusche waren und ein Stock fiel, wie ich dann innerlich 


aufgebracht und entriistet dariiber war, weil ich durch diese Gerdusche nichts hérte, und 
fiihlte, da8 dadurch der Vortragende gestért werden kénnte; und in der Kirche horte ich 
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husten, und es war mir so, als wenn ich eine Bewegung machte mit den Armen und rufen 
wollte, man solle doch ruhig sein. Dann sah ich auch ganz deutlich die Bewegungen des Vor- 
tragenden wahrend des Vortrags und der Predigt, und ich fiihlte auch so bei manchem meine 
Zustimmung, es war mir so, als wenn ich sagte: So ist es richtig. Geftihl der Befriedigung, 


wie ich genau hinhérte ; fiihlte auch, wie ich mit den Schultern zuckte, wenn mir etwas zweifel- 
haft erschien.“ 


d) Als eine letzte Methode, die der Vorstellungsgewinnung des Betrachtenden 
diente, ist die Reproduktion anzusehen, d.h. die Vp tiberlie8 sich lediglich 
der Erinnerung und verhielt sich anschauend. Doch war hier ein wesentlicher 
Unterschied zu beachten. Das eine Mal kam ein Vorstellungskomplex auf, der 
mit der Ausgangsvorstellung durch eine logische Beziehung verkniipft war — 
es handelte sich um Falle der Ahnlichkeits- und Kontrastreproduktion. So 
fand sich haufig, wenn die Vorlage ein entsprechendes Moment enthielt, daB 
in der Vp eine persénliche Erinnerung wach wurde, die zu dem Gelesenen eine 
Parallele bedeutete oder zu ihr im Widerspruch stand. Die Vp sagte sich etwa: 
Bei der und der Gelegenheit habe ich ebenso gehandelt, oder etwa: Die Lage 
des heutigen deutschen Volkes ist eine durchaus andere, als der Text besagt. 

Bestand demnach hier eine Beziehung zwischen den Vorstellungen (Ahnlich- 
keit, Verschiedenheit), die von der Vp erkannt ind fixiert wurde, so gab es 
andere Falle, in denen jegliche Beziehung zwischen den Vorstellungen fehlte 
und die Reproduktion rein 4uSerlich auf Grund einer zufalligen Beriihrung in 
Raum oder Zeit bedingt war. Die Vorstellungsabfolgen dieser Protokolle stellten 
eine Kette von Vorstellungen dar, die man in der Psychologie unter dem Namen 
diffuse‘ Reproduktionen kennt; es waren Traumereien. 

Vp Ill 4: ... ,,Wahrend des Nachdenkens: Ich kann ihn (Kaiser Vespasian) nicht unter- 
bringen (historisch). Dabei starke Unlust tiber mangelnde Geschichtskenntnisse. Die ganze 
rdmische Zeit steigt auf. AnschlieBend Casar-Lektire mit vielen visuellen Bildern vom Zimmer 
usw. AnschlieBend Erzahlungen von Gymnasiasten tiber die Lektiire, Erinnerungen an die 
Jugend, Auftauchen eines Jugendfreundes, dessen Schwester, die meine beste Freundin war, 
deren Elternhaus, wo wir musizierten und spielten, Erinnerungen an deren spdteren Tod 
und damit Versetztwerden in die Berufszeit, Auftauchen der Stadt, wo ich damals war, der 
Bibliothek, wo ich die Todesnachricht bekam. Alles lebhaft, doch ohne Trauer; ohne Trauer, 
weil nun Gedanken iiber den Tod kamen mit Riicksicht auf meine Ansicht, daf der Tod Er- 
lésung ist. Dabei Begleitvorsteliungen, visuelle Bilder des Sarges, Blumen, Kranze, daran 
ankniipfend Erinnerungen an den Tod meiner Mutter, und sofort wieder das Todesproblem 
stark im Vordergrund, das mir damals als ungelést stark zu schaffen machte.“ 

Die bisher besprochenen Methoden des antizipierenden Schemas (Frage), 
der Visualisierung, der Einfiihlung, der Reproduktion hatten wir unter der Be- 
zeichnung ,,spezielle‘’ Methoden zusammengefaBt, weil sie unmittelbar und im 
besonderen der Gewinnung von Vorstellungen galten. Im folgenden sollen die 
in unsern Versuchen zutage getretenen ,,allgemeinen“ Methoden behandelt 
werden, d. h. solche Willkiirschritte der Vp, die den Vorstellungsverlauf als 
ganzen betrafen und nur in entfernterer Beziehung zur Vorstellungsauslésung 
standen, indem sie lediglich Voraussetzungen der speziellen Methoden waren. 
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Was die allgemeinen Methoden offenbarten, war die gréBere oder geringere 
Abhangigkeit der Vpn von der Vorlage. Es sei an unsere Versuchsanordnung 
erinnert: Nach einer kurzen Darbietung wurde die Vorlage den Vpn entzogen. 
Die Weise und das Ma, wie die Vpn die Vorlage dann im Auge behielten, er- 
gaben ein lehrreiches Bild. Als allgemeine Methoden lieBen sich drei charakte- 
ristische Erlebnisse herausstellen. 

a) Manche Protokolle zeigten, daB die Vpn aus den Textvorlagen einfach 
ein einziges Wort oder einen Satz heraushoben und ohne Beriicksichtigung des 
weiteren Textes auf dieses Element ihr ganzes Gedankengebaude griindeten. 
Das Teilmoment der Vorlage, das Wort oder der Satz, wurde von der Vp in der 
Regel mit einer andern Vorstellung zu einem Sachverhalt verkniipft, worauf 
sich weitere Denkoperationen anschlossen. Meistens fand zuerst eine Annahme 
mit nachfolgendem BegriindungsprozeB statt. So war bereits ein reger Ge- 
dankenflu8 gesichert. 

Vp XIII 6: ,,Habe mich nach dem Auffassen des Inhalts gleich dem Worte Menschene 
freund zugewandt. Dann gedacht, daB Menschenfreundlichkeit in jedem Menschen als Ane 
lage schlummert. (Annahme!)“ 

Vp XI 25: ,,Bei dem Ausdruck ,die Armsten‘ dachte ich wahrend des Vorlesens: Davon 


kénnte man weitergehen. ... Ging wieder auf ,die Armsten‘. Dachte dann, wie viele gerade die 
Beschaftigung mit den unter ihnen Stehenden ablehnen und sich in ihren Kreis einschlieBen. ...“ 


Bei Bildvorlagen fand sich ein verwandtes Verfahren, indem die Vp aus der 
Darstellung einen Begriff abstrahierte, so aus der Darstellung des Sdmanns den 
Begriff ,,saen‘‘, aus dem Bilde einer Schar Kinder unter Aufsicht einer Ordens- 
schwester den Begriff ,,Erziehung‘. 

Es mu8 ausdriicklich bemerkt werden, da in den Fallen, in denen die Vp 
ein Teilmoment der Vorlage als Ausgangspunkt ihrer Vorstellungstatigkeit 
wahlte, dieses Teilmoment stets begrifflich-allgemeiner Natur war. Die Proto- 
kolle, die die Teilabstraktion aufwiesen, enthielten von den speziellen Methoden 
fast nur das antizipierende Schema; auch standen in solchen Vorstellungsab- 
folgen die logischen Beziehungen im Vordergrund. 

b) Eine gerade entgegengesetzte allgemeine Methode bildete die schrittweise 
Behandlung der Vorlage, ein mehr oder weniger vollstandiges Abtasten nach 
Inhalt oder Form. Die Vp machte ihre Vorstellungsbewegung von der Vorlage 
nicht los, sei es, daS der Inhalt, etwa die Situation einer Erzahlung, im ganzen 
und einzelnen beriicksichtigt wurde, sei es, daB die Vorlage in ihrer 4uBeren Form 
Teil fiir Teil eine Behandlung erfuhr, indem die Vp sie in einer dauernden Vor- 
stellung sich gegenwartig hielt. Die Gedankentatigkeit war hier meistens 
weniger begrifflich-allgemein, und wo sich eine derartige Vorstellungsentfaltung 
fand, war sie doch so gering, daB schon bald die Vorlage erneut ins Auge gefaBt 
wurde. Nach den Ausfiihrungen iiber Visualisierung und Einfiihlung ist es kler, 
da fiir diese speziellen Methoden die Ganzberiicksichtigung der Vorlage eine 
notwendige Vorbedingung war. Deshalb verdienen hier solche Protokolle be- 
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sondere Beachtung, die nicht eine ausschlieBliche Verwendung dieser speziellen 
Methoden im Einzelfall aufweisen. 

Soweit der Vorstellungsverlauf iiberhaupt zu analysieren war, traten hier 
Visualisierung, Einfiihlung, Reproduktion nebeneinander auf, dagegen fehlte 
das antizipierende Schema fast ganz. So kann man schon ahnen, daB diese 
Vorstellungsabfolgen nicht die streng logische Gebundenheit besaBen wie in den 
Erlebnissen, die unter Teilbehandlung und antizipierendem Schema standen — 
es fehlte der Gedankenfluf. 

Aus der Niederschrift werden die Stellen angefiihrt, in denen die Vp sich 
auf die Vorlage bezog. 

V 10: ,,Attila sehe ich dem Papst entgegenkommen ... 


Dann habe ich mich gefragt, was den Attila sotort so gnadig gestimmt hat ... 


Dann kam mir der Gedanke, der schon beim Lesen gekommen ist, daB Leo als Léwe 
bezeichnet wird ... 


Interessiert hatte ich mich fiir die hl. Manner, die mitgekommen sind .... 
Ich sehe den Papst auch auf der Riickreise ....‘‘ 


Im folgenden Protokoll hatte die Vp dauernd die Vorstellung des ihr vor- 
gelegten Bildes vor sich; sie kam indessen zu keiner nennenswerten Leistung. 
Vp VII 31: ,,.Nach dem Weglegen der Vorlage ging ich absichtlich das Ganze noch einmal 
durch und hatte eine lebhafte Vorstellung .... Ich ertappte mich bei dem Versuch, mir die 


Sache noch einmal vorzustellen, beim Formulieren .... Dann stellte ich mir die Frage: Was soll 
hier versinnbildet werden? Darauf fand ich keine Antwort.“ 


c) Es eriibrigt noch, eine letzte allgemeine Methode zu erwahnen, die mit 
jeder der beiden andern verwandt ist. Bedeutete die Teilbehandlung die grote 
Unabhangigkeit der Vp von der Vorlage und die schrittweise bzw. Ganzbehand- 
lung die gréBte Abhangigkeit, so zeigten manche Niederschriften eine Zwischen- 
stellung gegeniiber der Vorlage. Der Vorstellungsverlauf kam wohl von der 
Vorlage los und hielt sich eine Weile; auf einmal sah die Vp sich veranlaBt, zur 
Vorlage zuriickzukehren. Neben Beispielen, die eine einmalige Riickkehr auf- 
weisen, gibt es eine ganze Reihe mit zwei- und dreimaliger Riickkehr. Der 
ndchste Grund war offenbar das Bestreben der Vpn, in eine andere Gedanken- 
richtung zu kommen. Es gibt mehrere Niederschriften, die ausdriicklich be- 
kunden, da& die gerade behandelten Gedanken der Vp nicht zusagten, und dab 
sie deswegen erneut auf die Vorlage zuriickgegriffen hatte. Meistens trat diese 
Methode dann auf, wenn die spezielle Methode des reproduktiven Verhaltens 
die Vp so weit abseits fiihrte, da& sie, um den Ausdruck der Vpn zu gebrauchen, 
,vom Thema abkam“. 

Ein Riickblick auf die bisherigen Darlegungen muf ergeben, daf die allge- 
meinen und speziellen Methoden in einer bestimmten Zuordnung zueinander 
standen. Die Teilbehandlung war mit der schematischen Antizipation und auch 
mit der Reproduktion verkniipft. Diese beiden speziellen Methoden brachten 
den Vorstellungsverlauf iiber die Vorlage hinaus. Die Vp konnte sich auf der 
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eingeschlagenen Bahn fortbewegen, weil das antizipierende Schema geniigend 
Vorstellungen heranzog und logische Geschlossenheit wahren lie8. Ferner 
hatten die Reproduktioneneinen mehr allgemeinen Inhalt, d. h. bei ihnen standen 
die logischen Beziehungen im Vordergrund. 

Die Ganzbehandlung hatte gewohnlich die speziellen Methoden der Visuali- 
sierung und Einfithlung im Gefolge. Die Vorlage muBte hier in mehreren, wenn 
nicht allen Teilen von der Vp beriicksichtigt werden, wenn das beabsichtigte 
Erlebnis zustandekommen sollte. Die andern Falle der Ganzbehandlung 
offenbarten das Fehlen bzw. das baldige Versagen jeglicher spezieller Methode. 

Die letzte der allgemeinen Methoden, die Riickkehr zur Vorlage, war meistens 
eine Folge der speziellen reproduktiven Methode, und zwar der auf die Be- 
riihrungsassoziation sich stiitzenden diffusen Reproduktionen. Zwischen den 
einzelnen Vorstellungen bestand kein Beziehungszusammenhang, und die Vp, 
sich dessen bewuB8t, beabsichtigte, durch die Riickkehr zur Vorlage sich 
dem Gedankenkreis der Ausgangsvorstellung, der Vorlage, wieder zu nahern. 

2. Wahrend wir in den voraufgegangenen Darlegungen wegen der Neuheit 
unseres Wissenszweiges und der Wichtigkeit des deskriptiven Befundes einer 
gréBeren Ausfithrlichkeit nicht entraten zu kénnen glaubten, erlauben die 
folgenden Uberlegungen eine knappe Zusammenfassung, um dann wieder einer 
praktischen Auswertung der Ergebnisse mehr Aufmerksamkeit zu schenken. 

Die letzte Erklarung der von den Vpn angewandten Methoden liegt in der 
Individualitat der Vpn. Eine prozentuale Verrechnung machte namlich die 
Scheidung der Vpn in zwei Gruppen nodtig. Sechs Vpn — Gruppe A — zeich- 
neten sich aus durch auffallend haufigen Gebrauch des antizipierenden Schemas 
gegeniiber den andern speziellen Methoden und durch vorwiegende Anwendung 
der Teilabstraktion, was die Behandlung der Vorlage betrifft. Dagegen trat 
bei den andern sieben Vpn — Gruppe B — das antizipierende Schema zuriick 
zugunsten der visualisierenden, einfiihlenden, reproduktiven Verhaltungsweise. 
Von den allgemeinen Methoden kamen besonders die schrittweise Behandlung 
und die Riickkehr zur Vorlage zur Anwendung. 

Es ergab sich nun die Frage: Woher diese Verschiedenheit ? Eine eingehende 
Analyse aller Methoden und der durch sie erzielten Leistungen brachte folgendes 
zutage. Die Phantasiewelt der Vpn lieB sich dahin kennzeichnen, da ihre 
einzelnen Vorstellungen von Natur einmal einen mehr allgemeinen (Gruppe A), 
das andere Mal einen mehr speziellen Inhalt (Gruppe B) hatten. Als Allgemein- 
vorstellung ware folgendes Erlebnis anzusehen: 

Vp XI 28: ...,,Es fiel mir ein, wie oft Meinungen, Ansichten, die fest ge- 
wurzelt waren, durch einen Ansto8®& sich andern, sogar ins Gegenteil um- 
schlagen.‘ 

Dagegen ist folgende Vorstellung speziell zu nennen: 


Vp If 29:,,... Erinnerte mich einer Szene im Dom wahrend des Weltkrieges, 
als zumerstenmal dasFriedensgebet desPapstes vomKardinal gebetetwurde.“ 
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Je nachdem nun eine Vp mehr mit allgemeinen oder speziellen V orstellungen 
begabt war, wandte sie die oben dargestellten Methoden an. Bei der Eigenart 
der Anleitung muBte jede Vp so vorgehen, wie es ihr am leichtesten fiel. Die 
Allgemeinvorstellungen haben aber die Neigung, sich zu spezialisieren, und so 
wurde aus einer allgemeinen Vorstellung, einem Schema, ein antizipierendes 
Schema, d,h. die Vp gab der Neigung der Allgemeinvorstellungen nach und 
leitete intellektuelle Prozesse ein zur Spezialisierung der Vorstellungen. Daher 
die Menge der Fragen bei den Vpn der Gruppe A. 

Was die Teilbehandlung der Vorlagen angeht, so ist zu sagen: In allen Fallen 
hatte der aus der Vorlage abstrahierte Teil einen durchaus allgemeinen Cha- 
rakter. Es ist nun eine aus der Logik wohlbekannte Tatsache, daf, je armer ein 
Begriff an Merkmalen, um so gré8er sein Umfang ist, und je inhaltsarmer zwei 
derselben Gattung angehérende Begriffe sind, um so mehr nahern sie sich dem 
Gattungsbegriff, d.h. psychologisch, um so mehr Beziehungen lassen sich an 
ihnen feststellen. Es sei daran erinnert, da8 die Vpn das aus der Vorlage ab- 
strahierte Teilmoment mit einer andern Vorstellung aus ihrer Phantasiewelt 
in einen Sachverhalt brachten, also die beiden Vorstellungen durch eine Be- 
ziehung miteinander verbanden. Deshalb bot aber eine méglichst allgemeine 
Vorstellung hier den besten Ankniipfungspunkt, denn eine spezielle sagte der 
Vorstellungseigenart der Vp weniger zu. 

Die von den Vpn der Gruppe B vorwiegend gebrauchten Methoden, namlich 
Visualisierung, Einfiihlung, Reproduktion sowie Ganzbehandlung und Ritck- 
kehr zur Vorlage lieBen sich ebenfalls von ihrer Vorstellungsbegabung verstand- 
lich machen. Die Vorstellungswelt dieser Vpn bewegte sich von Natur tiber- 
wiegend in ganz speziellen Gegebenheiten. Es ware verkehrt, wollte man meinen, 
das haufige Auftreten von Visualisierung liege in einer entsprechenden beson- 
deren Veraniagung der Vpn begriindet; dagegen lieBen sich einwandfreie Belege 
ins Feld fiihren. Vielmehr ermangelte diesen Vpn die Fahigkeit, antizipierende 
Schemata zu bilden, denn die Aligemeinvorstellungen waren bei ihnen nur 
schwach vertreten. UberlieBen sie sich aber ihren speziellen Vorstellungen, 
dann geriet der Vorstellungsverlauf schon bald so weit von dem Gedankenkreis 
der Vorlage ab, daB auch nicht die geringste Spur eines Sinnzusammenhangs 
mit ihr oder unter den einzelnen Vorstellungen mehr bestand. Die Vpn kamen 
,aus dem Hundertsten ins Tausendste“’. Es liegt ja in der Natur der Vorstellun- 
gen, daf ihnen, je spezieller sie werden, um so weniger gemeinsame Merkmale 
bleiben, und so war denn als verkniipfendes Band der Vorstellungen einzig die 
Beriihrungsassoziation iibrig; diese aber ist ein Produkt des Zufalls und 1aBt 
innere Verwandtschaft der Vorstellungen vermissen. Um nun bei der Sache zu 
bleiben, d. h. sich mit der Vorlage zu beschaftigen, muften die Vpn zu andern 
Methoden greifen, sobald die Vorlagen derart waren, daB sie geeignete Ankniip- 
fungspunkte boten. So la8t ein erzahlender Text infolge seiner Beschaffenheit 
beim Lesen bzw. Héren visuelle Vorstellungen aufkommen, die nun von den 
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Vpn aufgegriffen wurden als ein willkommenes Hilfsmittel, um der blinden 
Assoziation zu entgehen. Denselben Erklarungsgrund verlangt das haufige 
Auftreten der Einfiihlung bei Gruppe B. Es sei nochmals betont, eine besondere 
Veranlagung lag bei diesen Vpn nicht vor. Visualisierung und Einfihlung 
machten lediglich den Eindruck von Hilfsmethoden. Versagten diese beiden 
Methoden, dann setzte in den meisten Fallen die mechanische Reproduktion 
ein, die, je spezieller die Vorstellungen waren, um so mehr sich einer planlosen 
Traumerei naherte. Intellektuelle Operationen fehlten, weil das antizipierende 
Schema fehlte. 

Das Verstandnis der allgemeinen Methoden macht nunmehr auch fiir Gruppe B 
keine Schwierigkeiten mehr. Wie schon erwadhnt, Visualisierung und Einfih- 
lung forderten einerseits die Ganzbehandlung der Vorlage, anderseits fiihrte 
die zusammenhanglose Reproduktion der Vorstellungen die Vp immer wieder 
zur Riickkehr zur Vorlage, um die Berithrung mit dem vorgelegten Stoff wieder- 
zugewinnen und ihre Gedankenarbeit von neuem zu versuchen. 

3. Aus den beiden behandelten Abschnitten ergibt sich von selbst die Frage: 
Welchem Typus der Vpn kommt der héhere Wert zu? Ferner: Ist es méglich, 
der Betrachtungspraxis Winke zu geben, die einen unbedingten Erfolg ver- 
sprechen ? 

Auf Grund der von uns angestellten Versuche ist zu sagen: Haben die vor- 
wiegend mit speziellen Vorstellungen begabten Vpn in der Vorlage nicht die 
Moéglichkeit, die Visualisierung oder Einfiihlung anzuwenden, oder lehnen sie 
diese Methoden ab, so fiihren ihre Bestrebungen, der Anleitung zu geniigen, 
meistens zu Fehlleistungen, wenn man vom religiés-aszetischen Standpunkt 
das Ziel darin erblickt, aus der Vorlage etwas Neues bzw. Werthaltiges zu ge- 
winnen. Indem die Vpn auf sich selbst gestellt waren, ohne da8 sie von aufen 
ein naher bestimmtes Denkziel hatten, geriet ihre Vorstellungsbewegung infolge 
des speziellen Charakters der einzelnen Vorstellungen in nutzlose Traumereien, 
oder die Vpn erschépften sich in Bemithungen, aus der Vorlage ,,etwas heraus- 
zuholen“. Dagegen mu8 man es der Visualisierung und der Einfithlung zuge- 
stehen, da® sie durchaus einwandfreie Bearbeitungen der Vorlagen sind. Man 
kann vermuten, daB diese Methoden einen hohen Eigenwert haben — es sei nur 
erinnert an die Bedeutung der Gefiihle fiir das Willensleben —, aber dennoch ist 
folgendes zu beachten: Nicht jede Vorlage eignet sich fiir eine solche Bearbeitung, 
und langst nicht jeder Mensch ist fiir diese Methoden hinreichend befahigt. Als 
die einzige Methode, mit der man an jeden Stoff gehen kann, und deren Gebrauch 
jedem normalen Individuum méglich ist, fiir die die zeitliche Dauer keine Rolle 
spielt, bleibt das antizipierende Schema. Gab man deshalb den Vpn der 
Gruppe B, die in ihrer eigenen Vorstellungswelt nicht geniigend Schemata auf- 
zuweisen hatten, von auBen eine Methode in der Form antizipierender Schemata 
an die Hand, so entstand aufs neue die Frage, wie nunmehr diese Vpn reagierten, 
Die Antwort brachten die Ergebnisse von Vergleichsversuchen, die nach dem 
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Muster des von Jj. Lindworsky? aufgestellten Intelligenztests vurgenommen 
wurden. Die Vpn erhielten Denkaufgaben, zu denen sie so viel Lésungen zu 
geben hatten, als ihnen nur mdglich sei. Es zeigte sich, da8 die Vpn der Gruppe B 
hier geradezu Glanzendes leisteten. Vermége ihrer Veranlagung mit speziellen 
Vorstellungen fanden sie immer wieder neue, voneinander verschiedene Be- 
griffe. 

Die Anwendung auf die Betrachtungspraxis war damit gegeben: Legt man 
Individuen vom Typus B ein System entsprechender Fragen vor, dann mub 
auch ihnen eine streng gedankliche Betrachtung gelingen. 

Es bleibt daher der Typus A als der besser befahigte, um einen Gegenstand 
gedanklich zu durchdringen, jedoch mu& man sich vor der Meinung hiiten, als 
waren hier Fehlleistungen unmoglich gewesen. Die Vorbedingungen fiir eine rege 
Vorstellungsentfaltung, die schematischen Antizipationen, waren freilich vor- 
handen, doch hatten zwei Vpn die Eigentiimlichkeit, daB die Entfaltung sich 
relativ langsam vollzog, so daB auch hier 4uBere Hilfsmittel in Form von ganz 
Speziellen Fragen sich empfehlen oder die Betrachtungsdauer entsprechend 
ausgedehnt werden muf. 

Die iibrigen Vpn der Gruppe A stellten nach unsern Befunden einen Typus 
dar, der in der Betrachtungspraxis am leichtesten zu fruchtbarer Gedanken- 
arbeit kommen diirfte. Die hohere Bereitschaft von Allgemeinvorstellungen 
gegeniiber den individuellen Reproduktionen gibt dem Individuum Gesichts- 
punkte an die Hand, und eine Begabung, die Allgemeinvorstellungen rasch in 
méglichst spezielle Vorstellungen zu entfalten, fiihrt zu einem tiefen Eindringen 
in den Betrachtungsgegenstand und ermoglicht, eine relativ lange Zeit ohne 
4uBere Hilfe in der betrachtenden Vorstellungstatigkeit zu verharren. 

Noch einmal sei hervorgehoben: Typus A vermag mit Hilfe des antizipieren- 
den Schemas jede Art von Betrachtungsstoff zu bearbeiten, Typus B kommt nur 
gegeniiber Stoffen, die Gelegenheit zu Visualisierung und Einfiihlung geben, zu 
sachlicher Behandlung, wahrend in andern Fallen die ihrer Phantasie eigentiim- 
lichen speziellen Vorstellungen zu planloser Gedankenspielerei fiihren. Ein 
fiir alle Falle gutes Hilfsmittel der Betrachtung ist deshalb wohl das 
antizipierende Schema, das das Individuum, sofern es selbst nicht iiber 
ein geniigendes MaB verfiigt, der AuBenwelt entlehnen muf. 

In diesem Zusammenhang sei auf ein Biichlein verwiesen, dessen Verfasser 
mit dem Blick des gesunden Menschenverstandes bereits das Richtige erkannt 
hat, und dessen Ubereinstimmung mit unserer Ansicht eine Rechtfertigung 
unserer Versuche sein diirfte. Unter dem Titel: ,,An den Quellen der Andacht 
oder: Wie bringe ich eine gute Betrachtung fertig ?‘* schlagt P. Petrus Wachter 
O. S.B. den Seelen, die bei der Betrachtung groBe Miihe haben, vor, jeden 


a a te Met a a Ee = a SE 
2 Psychische Mangel und Vorztige bei der Lésung von Denkaufgaben, Zeitschrift fir 
angewandte Psychologie, 18 (1920), 74 ff. 
3 Regensburg 1921. 
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Betrachtungsstoff mit einer Reihe von Fragen zu bearbeiten. Die vom Autor 
aufgestellten Fragen sind unter einem vierfachen Gesichtspunkt in ein System 
gebracht, namlich der Anbetung, des Dankes, der Siihne, der Bitte. Wir fiihren 
die einzelnen Fragen an und verweisen im iibrigen auf das Buch selbst, das eine 
ausfiihrliche Anleitung zur Handhabung der Fragen bietet. 


1. Anbetung. 

Welche gdttlichen Vollkommenheiten offenbaren sich hier? 

Welche Tugenden Jesu finde ich heraus? 

Was kann ich tun, um meine Anerkennung und Huldigung zu bezeigen? 

Wie zeigen die Engel und Heiligen ihre Huldigung wegen dieser Eigenschaften ? 
Was opfere ich dem Herrn auf, um ihn besonders anzubeten? 

Was fordert mich zu besonderer Liebe Gottes auf? 


2. Dank. 

Welche géttlichen Wohltaten finde ich an diesem Geheinmis heraus? 

Welchen Wert haben dieselben fiir mich? 

Welche Ehre und Liebe erweise ich daftir dem Herrn? 

Was kann ich als Gegenleistung fiir den Herrn und seine Ehre tun? 

Habe ich diese Wohltaten bisher gut angewendet, und wie muB ich sie fortan 
gebrauchen, daB sie zu Gottes Ehre. und Verherrlichung gereichen? 


3. Sithne. 

Welche Forderungen sind in dem Geheimnis fiir mich enthalten? 

Wie habe ich sie bisher erfiillt? 

Warum habe ich diese Fehler gemacht? 

Wie ist das alles zu beurteilen? . 

Worauf muB ich besonders achten, daB es besser wird? 

Was treibt mich dazu an? 

Welchen Ersatz leiste ich dem Herrn fiir meine Vernachlassigungen ? 

Welche Giiter bietet das Geheimnis, die ich zum Ersatz dem Herrn aufopfern kann? 


4, Bitte. 


Um was habe ich jetzt zu beten? 

Welche Bedeutung hat das fiir mich? 

Wie sehr ist es mir notwendig? 

Welchen Schaden erleide ich, wenn es mir versagt bleibt? 

Was opfere ich dem Herrn aus der heutigen Betrachtung auf, um Erhdérung zu finden? 

An welche Heiligen wende ich mich um ihre Firbitte? 

Wer sich die Miihe nimmt, nach einem solchen Plan einen religidsen Stoff 
durchzudenken, wird ohne Zweifel fiir sein Innenleben reichen Gewinn haben. 
Die Betrachtung ist, das laBt sich nicht leugnen, ein Hauptmittel der Seelen- 
kultur fiir sich und andere. Erst die selbst erarbeitete Einsicht macht uns einen 
Gedanken wirklich zu eigen und gibt dem gesprochenen Wort — es sei an 
Kanzel- und Individualseelsorge erinnert — die wirkende Kraft der Wahrheit. 
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Die Sekten der Gegenwart und ihre Abwehr. 


Von Privatdozent Pfarrer Dr. F. Httnermann in Sechtem b. Bonn. 


~~ dem fiir Deutschland so ungiinstigen Ausgang des Weltkrieges hat in 
unseren stadtischen Pfarreien, aber manchenorts auch auf dem Lande eine 
Starke Propaganda moderner Sekten eingesetzt. Die Kélner Didzesansynode 
vom 10. bis 12. Oktober 1922 sah sich deshalb gendtigt, neben anderen Gefahren, 
die dem katholischen Christen drohen, auch auf die Sektengefahr hinzuweisen 
und die Seelsorger aufzufordern, diesen Gefahren mit den geeigneten Mitteln 
entgegenzutretent, Die Voraussetzung fiir diese seelsorgliche Aufgabe der Ab- 
wehr des modernen Sektenwesens ist die Kenntnis desselben. ,,Der Seelsorger 
mu8 diese Irrungen kennen‘‘, so fordert deshalb die Kélner Diézesansynode?. 
Dieser Aufsatz soll daher einen Beitrag zum tieferen Verstandnis der Sekten 
liefern und die Mittel der Abwehr angeben, die fiir den katholischen Seelsorger 
in Frage kommen. 

Das eigenartige Wesen der Sekte tritt am deutlichsten in die Erscheinung, 
wenn man die Sekte mit der Kirche vergleicht?. Es ist dabei selbstverstandlich, 
da8 fiir den katholischen Theologen die katholische Kirche unter allen Kirchen, 
Sekten und Gruppen die einzig rechtmaBige Stiftung des Erlésers Jesus Christus 
ist, und daB sie diesen Anspruch mit keiner anderen Form des Christentums 
teilen kann. Das schlieBt aber nicht aus, da8 die katholische Kirche und ihre 
Theologen die iibrigen christlichen Gemeinschaften, seien sie nun Kirchen oder 
Sekten, als geschichtlich gewordene Formen des Christentums behandeln kén- 
nen’. Bei allem grundsdtzlichen Festhalten an der Einzigartigkeit der katho- 
lischen Kirche als der Stiftung Christi diirfte es deshalb méglich und statthaft 
sein, sie mit den anderen groBen Gemeinschaften, die wir Kirchen zu nennen 
pflegen, zusammenzufassen und den kleineren Gemeinschaften, den Sekten, 
gegeniiberzustellen. Bei einer solchen Gegeniiberstellung der ,,Kirche“ und 
,sekte“ kommt es vor allem auf die soziologische Seite an. Zu den Kirchen 
rechnen wir neben der katholischen Kirche, die als die machtvollste und um- 
fassendste Erscheinung die soziologische Eigenart der Kirche am starksten aus~ 
gepragt hat, die morgenlandische Kirche, die sich gerne als die ,,orthodoxe 


1 Vgl. die Didzesansynode des Erzbistums K6ln 1922 am 10., 11. und 12. Oktober, Koln 
1922, 52 f. 

Bi Asta: O:, 53. 

3 Vgl. dazu J. A. Méhler, Symbolik.? Regensburg 1909, 455—459; Ernst Troeltsch, Die 
Soziallehren der christlichen Kirchen und Gruppen. Tibingen 1912 (Gesammelte Schriften 
1. Band), 358—426; E. Haack, Kirche und Sekten. Schwerin 1921; Hermann Bauke, Kirche, 
Kirchen und Sekten. In den Preu8. Jahrbtichern 187 (1922) 214—232. 

4 Vgl. Matthias Reichmann S. J., Konfessionelle Verstandigung. (Flugschriften der 
Stimmen der Zeit“, 21. Heft.) Freiburg 1920, 24; H. Mulert in Theol. Literaturzeitung 47 
(1922), 23 findet den Standpunkt Reichmanns bzw. der katholischen Theologie begreiflich 
und meint: ,,Immerhin ist von hier aus weiterzukommen.“ 
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katholische und apostolische Kirche®‘ bezeichnet, sowie die lutherische und 
reformierte Kirche, die aus der Reformation des 16, Jahrhunderts entstanden 
sind. Diesen Kirchen stehen die zahlreichen kleineren Gebilde gegeniiber, die 
wir als Sekten zu bezeichnen pflegen. 

Der Unterschied der Kirche und Sekte liegt nun zunachst in der Verschiedenheit 
der grundsatzlichen religiésen Einstellung. Die religiése Einstellung der Kirche ist 
wesentlich universalistisch, die der Sekte individualistisch. Der Univer- 
salismus der Kirchebesteht darin, da8 sie nicht nur darauf ausgeht, einzelne 
Menschen zu gewinnen und religiés-sittlich zu fiihren, sondern daf ihre Tendenz 
auf religidse und sittliche Beeinflussung der Massen geht. Dieser kirchliche 
Universalismus ist begriindet in den christlichen Heilsgedanken. Weil Christus 
fiir alle Menschen gestorben ist und allen das Heil und die Seligkeit erworben 
hat, war das Christentum von Anfang an bestrebt, Menschheits- und Weltreligion 
zu werden. Daher erklart es sich, da8 gerade die alteste und gréBte der christ- 
lichen Kirchen, die rémisch-katholische Kirche, von friih an den Namen der 
,catholica® tragt. ,,Ignatius von Antiochien bezeugt erstmals die Bezeichnung 
katholisch (Smyrn. 8, 2), und er gibt auch sofort den Grund an, weshalb die 
Kirche katholisch sein, d. h. die Wesensanlage haben miisse, sich iiber die ganze 
Erde (xa odoy) zu verbreiten und die gesamte Menschheit zu umfassen. 
»Wo Christus ist, da ist auch die katholische Kirche.« Weil Christus als Erloser 
der gesamten Menschheit erschienen ist, darum ist auch sein Leib wesensmafig 
auf die gesamte Menschheit bezogen. In ihm ist bereits keimhaft die ganze 
erlésungsbediirftige Menschheit gesetzt. Das Wesen der Kirche gelangt darum 
nicht eher zur Vollendung, als bis sie in fortschreitendem ProzeB die ganze 
Menschheit ergriffen hat. Der Drang auf die ganze Menschheit hin ist ihr wesent- 
lich®.“* Aber auch die anderen christlichen Kirchen haben, wenn auch nicht in 
dem starken Mae wie die rémisch-katholische, die universalistische Tendenz. 
Auch sie wollen fiir die Menschheit da sein, um sie zu gewinnen und zum Heile 
zu fiihren. Aus dieser Tendenz heraus sind die Kirchen Volkskirchen und 
Missionskirchen geworden. Auch ihr Bemiihen, auf die Kultur der Volker 
einzuwirken, sie in christlichem Geiste zu formen und zu durchdringen, erklart 
sich hieraus. Wiederum hat dieses Bestreben, kulturgestaltend und kultur- 
férdernd zu wirken, am starksten die rémisch-katholische Kirche gezeigt. Sie 
hat die antike Kultur verchristlicht und auf den Triimmern der Vélkerwanderung 
eine neue christlich-germanische Kultur geschaffen. In ahnlicher Weise haben 
auch die anderen christlichen Kirchen dieses Bestreben gezeigt, am wenigsten 
wohl die ,,orthodoxe‘‘ Kirche des Morgenlandes. Wie A. v. Harnack in seiner 
geistvollen Studie iiber den Unterschied der katholischen Kirche von der morgen- 


° F. Loofs, Symbolik oder christliche Konfessionskunde. 1. Bd. Tibingen und Leipzig 
1902, 117. 


§ Karl Adam, Das Wesen des Katholizismus. Augsburg 1924, 87. 
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landischen’ gezeigt hat, ist gerade der Verzicht auf Kulturférderung fiir die 
morgenlandische Kirche bezeichnend. — Im Gegensatz zu dieser universali- 
stischen Einstellung der Kirche steht die individualistische der Sekte. Grund- 
sdtzlich verzichtet die Sekte darauf, Volkskirche zu werden und Massenseelsorge 
zu treiben. Sie will ihre Mitglieder lediglich durch persénlichen EntschluB 
gewinnen, der naturgema8 immer nur einzelne zu ihr fiihrt. Aus dieser indivi- 
dualistischen Einstellung heraus verwerfen z.B. die tauferischen Sekten die 
Kindertaufe und taufen erst Erwachsene bzw. taufen ihre Mitglieder erneut, 
wenn sie als Kinder in einer der groBen Kirchen getauft worden waren. Wie 
das offizielle Glaubensbekenntnis der deutschen Baptisten ausdriicklich fordert, 
mu zuerst der Glaube da sein, dann erst kann und darf getauft werden. ,,Die 
Taufe soll in dem Taufling das BewufStsein seiner Errettung und Seligkeit 
bestimmter und kraftiger hervorrufen. Dies kann aber nur da geschehen, wo 
Gott zuvor durch seinen Heiligen Geist den wahren, seligmachenden Glauben 
an den Sohn Gottes gewirkt hat*“. Auch die Entstehung der meisten Sekten 
wird nur verstandlich von ihrer einseitigen, individualistischen Grundeinstellung 
aus. Da die Kirchen als Volkskirchen Massen seelsorglich zu betreuen haben, 
herrscht notwendig in ihnen eine mehr oder weniger starke Spannung zwischen 
Ideal und Wirklichkeit, zwischen dem Leben und Verhalten der Kirchenmit- 
glieder, wie es sein sollte, und wie es tatsachlich ist. Die Sektenstifter bentitzen 
fast ausnahmslos diese Spannung, um damit ihre Absonderung von der Kirche 
zu begriinden. Mit Recht bemerkt daher Scheurlen: ,,Das Sektenwesen laf8t 
sich also keineswegs nur oder in erster Linie aus dem Widerspruch gegen irgend- 
einen Lehrpunkt der Kirche erklaren, vielmehr vor allem aus der Spannung 
zwischen dem Ideal und der Wirklichkeit der Kirche®.“‘ Diese Spannung zu tiber- 
winden, stellen sich die Sekten daher als Aufgabe. So kommen sie zu dem wei- 
teren Bestreben, das Urchristentum mdglichst getreu zu kopieren, vor allem 
die sittliche Reinheit der urchristlichen Gemeinden sowie deren eschatologische 
Hoffnungen. Jenes Bestreben fiihrt zu dem sogenannten,,donatistischen Kirchen- 
ideal‘, das nach der Ansicht aller Sektenforscher fiir die Sekte charakteristisch 
ist!°, dieses zu den eschatologisch-chiliastischen Erwartungen der nahe bevor- 
stehenden Wiederkunft Christi und des Anbruchs des tausendjahrigen Reiches. 
Gerade fiir die Sekten der Gegenwart sind diese Erwartungen charakteristisch. 
Die individualistische Grundeinstellung der Sekte mit all ihren Folgerungen, 
wie wir sie bisher kennen gelernt haben, fiihrt notwendig zu einer gleichgiiltigen, 


? A. v. Harnack, Der Geist der morgenlandischen Kirche im Unterschied von der abend- 
landischen. In: ,,Sitzungsberichte der K. PreuB8. Akademie der Wissenschaft.“ 1913, VII, 
157—183. 

8 M. Heimbucher, Was ist von den Baptisten zu halten?? Regensburg 1924, 47. Die 
Sperrung ist von mir. 

9 P. Scheurlen, Die Sekten der Gegenwart.” 1921, 4. 

10 Vgl. Méhler, a.a.O., 459; Bauke, a. a.O., 226; Scheurlen, a. a.O., 4. 
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teilweise sogar feindseligen Haltung gegeniiber der weltlichen Kultur. Wahrend 
das Christentum der Kirche weltzugewandt ist, ist das der Sekte weltabgewandt. 
Der Versuch, das Urchristentum in seiner jugendschénen Reinheit wiederher- 
zustellen, mehr noch die eschatologisch-chiliastischen Erwartungen der meisten 
Sekten miissen dazu fiihren. Sittliche Reinheit kann eben nur erblithen jenseits 
der groBen StraBe, auf der die Menschheit mit ihrem kulturellen Schaffen sich 
bewegt. Jede Beriihrung mit ihr mu8 méglichst vermieden werden. Und welchen 
Wert kénnte angesichts der baldigen Parusie des Herrn und des bevorstehenden 
Anfangs des tausendjahrigen Reiches ein Bemiihen um weltliche Kultur auch 
haben? In drastischer Weise trat dieser Kulturverzicht, ja diese Kulturfeind- 
schaft in der Geschichte der Adventistensekte in die Erscheinung. Beim Nahen 
des 23. Oktober 1847, an dem nach William Miller, dem Begriinder der Sekte, 
der Untergang der Welt und die Wiederkunft Christi erfolgen sollte, lieBen seine 
Glaubigen alle Arbeit ruhen. ,,In Concord (New-Hampshire) wurde fast die 
ganze Einwohnerschaft von diesem Irrtum fortgerissen; in der Umgegend von 
Boston verkauften die Leute ihr Eigentum, da sie sich an der Errichtung des 
groBen Tabernakels beteiligen wollten, von wo aus ein Engel sie mit Leib und 
Seele in den Himmel fiihren werde, damit sie dann im Geleite des Sohnes Gottes 
zum Gerichte herabstiegen. An den Kaufladen las man Ankiindigungen: »Weife 
Kleider zum billigsten Preise nach neuester Mode sind zu haben fiir die Himmel- 
fahrt am 23. Oktober.« Zu Boston brachte eine Menge Menschen die Nacht 
betend im Tabernakel zu, horchend auf den ersten Ton der Posaune, der das 
Zeichen zur Himmelfahrt geben sollte.‘ 

In engster Verbindung mit dem religidsen Individualismus der Sekte steht 
als weiteres Merkmal ihr ethischer Rigorismus. Die Wurzel dieses ethischen 
Rigorismus ist das bereits erwahnte ,,donatistische Kirchenideal‘. Die Kirchen 
huldigen diesem Ideale nicht. Wiederum zeigt sich das am deutlichsten bei der 
roémisch-katholischen Kirche. Sie hat ja in ihrem eigenen Schofe einst mit den 
altchristlichen Sekten der Montanisten, Novatianer, Donatisten u.a., die eine 
Gemeinde der Heiligen und Reinen sein wollten, zu kampfen gehabt und hat 
deren Kirchenideal abgelehnt und iiberwunden. Aus ihrem religiédsen Univer- 
salismus heraus hat sie Verstandnis gewonnen fir ihre Aufgabe, nicht bloB 
eine Gemeinde der Heiligen sein zu diirfen, sondern auch die Pflicht zu haben, 
die Bésen und Unvollkommenen zu gewinnen und in dieser irdischen Weltzeit 
zu ertragen. So sehr sie zu allen Zeiten die Menschen die Héhenpfade christlicher 
Tugend und Vollkommenheit gelehrt und gefiihrt hat, so hat sie anderseits stets 
das Bewuftsein gehabt, daB immer nur einzelne tiefreligiése und sittlich 
heldenhafte Persénlichkeiten mit den Forderungen des Evangeliums vollen Ernst 
machen und so Heilige werden. Zu keiner Zeit hat es der katholischen Kirche 
an solchen Heiligen gefehlt. Aber die Masse wird niemals diese Aufgabe, im 
ethischen Sinne heilig zu werden, erfiillen kénnen. Wollte daher die katholische 
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Kirche ihrer Aufgabe, Volkskirche, Gro®kirche zu sein, wie man zu sagen pflegt, 
eingedenk bleiben, so muBte sie das ,,donatistische Kirchenideal“ ablehnen und 
iiberwinden. Gema den Worten ihres géttlichen Stifters wurde sie inne, daB 
das irdische Gottesreich, das sie darstellt, vergleichbar ist einem Weizenfeld 
mit vielem Unkraut, einem Netze mit guten und schlechten Fischen. (Mt 13, 
24—30; 37—43; 47—51.) Und dieses BewuB8tsein von dem Zusammensein der 
Guten und Bésen in dem irdischen Gottesreiche ist von der rémischen Mutter- 
kirche auf die iibrigen Kirchen tibergegangen und hat hier allgemein zu einer 
Uberwindung des sittlichen Rigorismus gefiihrt, wahrend die Sekten in Ver- 
bindung mit dem ,,donatistischen Kirchenideal‘ daran festhalten. Sie machen 
daher keinen Unterschied zwischen Gebot und Rat, zwischen dem, was dem 
freiwilligen Vollkommenheitsstreben des einzelnen iiberlassen ist, und dem, 
was zu tun sittliche Pflicht ist. Hatten schon die Reformatoren diesen Unter- 
schied bekampft, so wird von den Sekten das MaB der sittlichen Pflicht in einer 
Weise emporgeschraubt, die auch den Kirchen der Reformation unbekannt 
geblieben ist. In buchstablichster Deutung werden die Worte Jesu genommen, 
um daraus die rigoristischen Forderungen zu begriinden. So verbieten die 
Mennoniten ihren Mitgliedern die Bekleidung éffentlicher Amter, weil ,,Christus 
keine biirgerliche Gewalt eingesetzt und noch weniger seinen Aposteln befohlen 
habe, dergleichen Stellen anzunehmen; vielmehr seien sie von ihm zur Nach- 
ahmung seines waffenlosen Lebens und Kreuztragens eingeladen worden, womit 
nichts weniger als irdische Gewalt, weltliche Macht und das Schwert angedeutet 
sei. Uberdies hatten Fiirsten und 6ffentliche Beamten die Pflicht, Krieg zu 
fiihren, den Feinden entgegenzuziehen, ihnen Gut und Blut zu nehmen, was 
alles dem Christen unerlaubt sei. Endlich verbieten die Mennoniten den Eid 
schlechthin und erklaren sich beinahe in allen 6ffentlichen Bekenntnisschriften 
gegen die Polygamie!?.“’ Abgesehen von der letzten gemeinchristlichen Forde- 
rung ist hier der sittliche Rigorismus deutlich ersichtlich. Andere Sekten gehen 
noch weiter und stellen auch die Forderungen des alttestamentlichen Gesetzes 
wieder her. Unter Berufung auf dieses lehnen die Adventisten die christliche 
Sonntagsfeier ab und feiern den Sabbat. Auch die Speiseverbote des Alten 
Testaments werden als verbindlich erklart. Mit Riicksicht auf Is 66, 17 sind die 
Adventisten Verachter des Schweinefleisches. Auch der alttestamentliche Zehnte 
wird von ihnen festgehalten und geiibt, wofiir sie Mt 23, 23 und Hebr 7, 8 anfihren, 
obwohl an diesen Stellen nur die jiidische Sitte des Zehnten erwahnt wird, ohne 
daB von einer Pflicht des Christen die Rede ware. In 4hnlicher Weise sind die 
iibrigen Sekten Vertreter eines sittlichen Rigorismus, der aus der Schrift zu be- 
griinden versucht wird. Ja, manche Sekten gehen selbst tiber die Schrift noch 
hinaus, indem sie im Anschlu8 an moderne Gesundheitsreformer den Genuf 
von Alkohol, Kaffee, Tee u.a. verbieten und eine vegetarische Lebensweise 
fordern. 


12 M@dhler, a. a.O., 485. 13 Vgl. Scheurlen, a.a.O., 16f. 
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Der religiése Individualismus und der ethische Rigorismus sind die beiden 
wesentlichsten Kennzeichen der Sekte als soziologischen Gebildes im Unterschied 
von der Kirche. Gerade diese beiden Wesensziige machen die Sekte fiir viele 
Menschen anziehend. Weil mancher Mensch, der im Strudel seiner Leidenschaf- 
ten fiihlt, daB er ohne Strenge versinken wiirde, in den Kirchen sie nicht zu 
finden glaubt, darum geht er zur Sekte. ,,Hier findet er die Schar von Menschen, 
die mit den sittlichen Forderungen der Bergpredigt Ernst machen, die den Geist 
der Arbeitsamkeit, der Berufsfreude, der Familiengesinnung, der Bruderliebe 
neu zu beleben suchen. Kénnen wir begreifen, daB es kein schlechter Beweg- 
grund ist, der einen solchen zum Anschlu8 an die Sekte treibt!*?° 

Das letzte wesentliche Merkmal der Sekte liegt nicht auf religidsem und 
ethischem, sondern auf rechtlichem Gebiete. Der Begriff der Sekte im recht- 
lichen Sinne hangt zusammen mit dem der Staatskirche oder doch einer Kirche, 
die als 6ffentlich-rechtliche Organisation anerkannt ist. Ein eigentliches Staats- 
kirchentum gab es in dem alten Deutschen Reiche. So wurde im Westfalischen 
Frieden vom Jahre 1648 in § 7 bestimmt: ,,Praeter religiones supra nominatas 
nulla alia recipiatur vel toleretur'®.“ Die ,,religiones supra nominatae“ aber 
waren die katholische, lutherische und reformierte. Diese drei Kirchen galten 
daher allein als 6ffentlich, staatsrechtlich anerkannte religidse Gemeinschaften. 
Sie waren privilegierte Kirchen im eigentlichen Sinne. Freilich wurde diese 
Bestimmung des Westfalischen Friedens nicht iiberall streng durchgefiihrt. 
Manche deutsche Fiirsten gewahrten in ihren Landern auch anderen Religions- 
gemeinschaften Duldung!®. Diese hieSen nun im Gegensatz und Unterschied 
von den privilegierten Kirchen ,,Sekten“. So gab es also zwei Arten von Reli- 
gionsgemeinschaften: die 6ffentlich anerkannten Kirchen und die bloB gedul- 
deten Religionsgemeinschaften. Dieser Zustand wurde von dem allgemeinen 
preuBischen Landrecht T.II Tit. XI § 17 ff. mit der Unterscheidung von ,,éffent- 
lich aufgenommenen“ und ,,geduldeten“ Religionsgesellschaften sanktioniert?’. 
Es forderte von den Mitgliedern der letzteren, daB sie die bei ihnen vorkommen- 
den Geburten, Heiraten und Sterbefalle dem Pfarrer der Gemeinde, in deren 
Bezirk sie wohnten, zur Eintragung in die amtlichen Kirchenbiicher mittcilen 
muSten, Ferner blieben sie ,,der landeskirchlichen Gemeinde in bezug auf 
Kirchen- und Schullasten und zur Zahlung der Stolgebiihren verpflichtet, als 
wenn sie Kirchenglieder waren?®.“‘ Auch die preuBische Verfassung vom 31. Ja- 
nuar 1850 behielt die Unterscheidung zwischen 6ffentlich anerkannten und nicht 
anerkannten Religionsgemeinschaften bei. Gema& Artikel 13 konnten solche 
Religionsgemeinschaften, die keine Korporationsrechte besaBen, diese nur durch 


4 A. Heinen, Wie bekampfen wir die schwarmgeistigen Stromungen der Gegenwart? 
M.Gladbach o. J., 14. 

18 Vgl. Realenzyklopddie fiir prot. Theologie und Kirche, 18, 158. 

16 N&ahere Angaben vgl. R. E. 18, 162 f. 

17 Ebenda 162. 18 Ebenda 163. 
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besondere Gesetze erlangen. Auf diesem Wege gelangten die Mernoniten und 
die Baptisten zu solchen Rechten. Die heute geltende Verfassung des Deutschen 
Reiches vom 11. August 1919 bestimmt zwar in Artikel 137: ,,Es besteht keine 
Staatskirche. — Die Freiheit der Vereinigung zu Religionsgesellschaften wird 
gewdhirleistet.“ Sie macht aber doch einen Unterschied zwischen den Religions- 
gemeinschaften, die bisher ,,Kérperschaften des 6ffentlichen Rechtes‘‘ gewesen 
sind, und gewdhrt ihnen diese Rechte auch weiterhin, sowie den Religionsgemein- 
schaften, die das nicht sind. Letztere bzw. jede Vereinigung, ,,die sich die ge- 
meinschaftliche Pflege einer Weltanschauung zur Aufgabe‘ macht, also z. B. 
auch der Monistenbund, kénnen auf Antrag Korperschaften des dffentlichen 
Rechtes werden, ,,wenn sie durch ihre Verfassung und die Zahl ihrer Mitglieder 
die Gewahr der Dauer bieten®.“ Aus den vorstehenden Darlegungen ergibt 
sich mit Deutlichkeit, da® der staatsrechtliche Begriff der Sekte in unldslicher 
Beziehung zu dem der Staatskirche oder doch einer Religionsgemeinschaft des 
Offentlichen Rechtes steht. Der Sekte fehlt die Anerkennung durch das 6ffent- 
liche Recht. Sie ist bloB geduldete Religionsgemeinschaft. Allerdings hat diese 
rechtliche Eigenart der Sekte fiir die Bestimmung ihres Wesens als religidse 
Gemeinschaft nur eine untergeordnete Bedeutung. Es ist daher falsch, wenn 
Loofs meint: ,,Der Begriff der »Sekte« steht in unléslicher Beziehung zu dem 
der Staatskirche und ist nur von hier aus zu erfassen. ... Wo es gar keine Staats- 
kirche gibt, wie in Amerika, ware es eine ganz unlésbare Aufgabe, festzustellen, 
welche der christlichen Denominationen als »Kirchen«, welche als »Sekten« 
zu bezeichnen seien®.“* Loofs iibersieht, daB die rechtliche Eigenart der Sekte 
nur eine ihrer Eigentiimlichkeiten ist, da® sie aber als religidse Gemeinschaft 
wesentlich bestimmt wird durch den religidsen Individualismus und ethischen 
Rigorismus. Diese wesentlichen Unterschiede von Kirche und Sekte, wie wir 
sie im vorstehenden dargelegt haben, treffen im allgemeinen zu; in manchen 
Einzelheiten mégen die Unterschiede weniger deutlich in die Erscheinung treten. 
Wir haben Kirchengebilde, die unter anderem Gesichtspunkt durchaus als 
Kirche anzusprechen sind und doch durch personlichen Eintritt zustande kom- 
men (hierher gehéren sdmtliche Missionskirchen wahrend der Zeit ihrer Ent- 
stehung und Ausbreitung, und man hat hier vor allem ja Gelegenheit, an die 
Urkirche mit dem beriihmten Grundsatz Tertullians zu denken: Fiunt, non 
nascuntur christiani); anderseits gibt es Erscheinungen, die wir nicht mit Unrecht 
von anderen Grundsdtzen her als Sekten zu bezeichnen pflegen, in denen doch 
auch schon die Familientradition und das Hineingeborenwerden ein entschei- 
dender Faktor fiir das soziologische Zustandekommen ist — wir kénnen hier 
an einzelne russische Sekten, etwa auch an die Mennoniten und Methodisten 
denken?1.“ 


19 Vgl. F. Giese, Die Verfassung des Deutschen Reiches vom 11. August 1919, Berlin 


1920, 364—372. 
20 A.a.O., 74. 21 H, Bauke, a.a.O., 224. 
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Bei den Sekten der Gegenwart, deren Abwehr fiir den katholischen Seel- 
sorger eine besondere Aufgabe darstellt, denken wir vor allem an die protestan- 
tischen Sekten. Es ist eine bekannte Tatsache, da® gerade auf dem Boden 
des Protestantismus das Sektenwesen iiberaus stark verbreitet ist. In Deutsch- 
land, dem Ursprungslande der Reformation, gab es nach der Berufs- und Be- 
triebszahlung vom 12. Juni 1907 nicht weniger als 236 protestantische Kirchen 
und Sekten??. Noch verbreiteter ist das Sektenwesen in den Vereinigten Staaten 
von Amerika?® und in England#4. Der Grund fiir dieses ausgebreitete Sekten- 
wesen auf protestantischem Boden liegt in den Wesensziigen des Protestan- 
tismus selbst. Die Reformation und damit auch die aus ihr hervorgegangenen 
Kirchen und Sekten tragen einen ausgesprochen subjektiv-individualistischen 
Charakter. Martin Rade, der bekannte Marburger Theologe, urteilt tiber die 
Reformation: ,,Seit Worms haben wir nun den Protestantismus; es war der 
Durchbruch eines nicht mehr aus der Weltgeschichte zu tilgenden Rechtes der 
Persénlichkeit auf ihren Glauben, allen, auch den geistlichen, kirchlichen In- 
stanzen zum Trotz. Es war der Sieg des religidésen Individualismus?.“ 
Dieser religidse Individualismus mit seinem subjektivistischen Einschlag wurde 
von den Sekten iibersteigert und auf die Spitze getrieben, wie schon Mohler 
richtig erkannt hat, der die protestantischen Sekten ,,nur weitere Expositionen 
des urspriinglichen Protestantismus‘‘ nennt2¢. Sowohl in dem Formal- wie auch 
in dem Materialprinzip der reformatorischen Lehre lagen die Ankniipfungspunkte 
fiir die Sekten. Nach dem Formalprinzip ist die Heilige Schrift alleinige Quelle 
und Richtschnur des Glaubens, Diesen Grundsatz haben s4mtliche Sekten vom 
urspriinglichen Protestantismus iibernommen. ,,So verschiedenartig auch die 
Auffassung vom Evangelium in den einzelnen protestantischen Kirchen und 
Sekten sein mag, in einem Punkte stimmen Luthertum, Kalvinismus und Sekten- 
tum iiberein: in der Wertung der Schrift als der alleinigen Norm des christlichen 
Glaubens?’.“ Ist damit an und fiir sich eine objektive GréBe als Norm des christ- 
lichen Glaubens gegeben, so ist anderseits jeder Christ verpflichtet, aus der 
Schrift selbst seine religiése Uberzeugung sich zu bilden. Nicht die Kirche bietet 
den Glauben der Schrift dar, sondern Luther sagt: ,,Es mu8 ein jeglicher allein 
darum glauben, da es Gottes Wort ist, und da& er inwendig befinde, da es 
Wahrheit sei, obschon ein Engel vom Himmel und alle Welt dawider predigt?s.‘ 

22 Hans Rost, Det Protestantismus nach protestantischen Zeugnissen. Paderborn 1920 
218—226. 3 


*3 Vgl. dazu die allerdings veraltete Statistik in R. E. 14, 173 f. 

ee Ve oli. dee Ly Loe © 

25 M. Rade, Protestantismus und Katholizismus im neuen Deutschland. In: F. Thimme, 
Vom inneren Frieden des deutschen Volkes. 1916, 129. Die Sperrung ist von mir. 

26 Mohler, a.a.O., 4. 


2” Friedr. Heiler, Der Katholizismus. Miinchen 1923, 586. 
*8 Luther, Von Menschenlehre zu meiden. 1522. E. A. 28, 340; W. A. 10, 2, 90. 
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Damit wird das subjektive Ermessen des einzelnen zum MaBstabe des christlichen 
Glaubens gemacht. Kein Wunder, da8 aus solchem Grundsatz das Sektenwesen 
emporschieBen muBte. Wenn Scheurlen®® meint, in dem reformatorischen 
Prinzip der Gewissensfreiheit habe von Anfang an ,,zwar nicht die Notwendigkeit, 
aber doch die Méglichkeit der Sektiererei‘‘ gelegen, so ist zu bemerken, da8 in 
dem reformatorischen Formalprinzip direkt die Notwendigkeit zur Bildung 
des Sektentums enthalten ist. Nicht minder wie das Formalprinzip gab auch 
das Materialprinzip der Reformatoren, die Lehre von der Rechtfertigung durch 
den Glauben allein, Anla8 zur Bildung von Sekten. Nach Karl Holl barg die 
reformatorische Rechtfertigungslehre zwei ungeléste Probleme in sich; zunachst, 
wie die Rechtfertigung in concreto erlebt werde und sodann, wie bei der alleinigen 
Bedeutung des Glaubens fiir die Rechtfertigung das ethische Interesse zu seinem 
Recht komme*®, An diesen beiden Punkten war die Méglichkeit gegeben, anzu- 
setzen. Und das haben die Sekten getan. Die erste Liicke im reformatorischen 
System suchen sie daher auszufiillen, indem sie die Bekehrung zu Gott oder die 
Erlangung der Rechtfertigung an ein persénliches Erlebnis kniipfen. Und gegen- 
iiber der Vernachlassigung des ethischen Interesses, wie sie ohne Zweifel in der 
sola-fides-Lehre der Reformatoren liegt, betonen sie mit Nachdruck die Wich- 
tigkeit des sittlich guten und frommen Lebens, ja tiberspannen dieselbe bis zum 
ethischen Rigorismus, wie oben gezeigt wurde. Selbst die Sekten, die das Inter- 
esse an der Lehre ganzlich verloren haben und die grundlegendsten Wahrheiten 
des Christentums nicht als verbindlich ansehen, halten an den sittlichen Forde- 
rungen des Evangeliums fest. W4hrend also im alten Protestantismus der Nach- 
druck auf der rechten Lehre lag, haben wir hier das Umgekehrte: die Lehre 
wird vernachlassigt zugunsten des rechten Lebens. 

Erklaren uns diese Griinde, die vorstehend dargelegt wurden, die Entstehung 
der Sekten auf protestantischem Boden, so ist fiir den praktischen Seelsorger 
auch die Kenntnis der einzelnen Sekten von grofer Bedeutung. Es ist 
natiirlich im Rahmen dieses Zeitschriftenaufsatzes nicht méglich, alle Sekten, 
die bestehen und auch unter Katholiken ihre Propaganda machen, aufzuzahlen, 
doch sollen die wichtigsten hier kurz angefiihrt werden. 

Als erste Gruppe haben wir die eschatologisch-chiliastisch gerich- 
teten Sekten. Eine Eigentiimlichkeit derselben besteht in der Erwartung 
des baldigen Weltendes, der Wiederkunft Christi und der Errichtung des tausend- 
jahrigen Reiches. Die starke Werbetatigkeit dieser Sekten erklart sich aus der 
psychologischen Lage der Gegenwart. Die Schrecken und Note des Weltkrieges 
sowie der Nachkriegszeit haben die Menschen empfanglich gemacht fiir die 
eschatologisch-chiliastischen Ideen dieser Sekten. An erster Stelle sind hier zu 


29 A.a.O., 4. 
oe KK Holl, Die Rechtfertigungslehre im Lichte der Geschichte des Protestantismus*. 


Tiibingen 1922, 13. 


36] 


nennen die Adventisten. Sie wurden gegriindet von dem amerikanischen 
Farmer William Miller (1782—1849), als Siebenten-Tag-Adventisten weiter 
ausgebildet durch den friiheren Schiffskapitan Joseph Bates (1846) und die 
,Prophetin“ Ellen G. White (1827—1917). Bei Miller stand im Mittelpunkte 
seiner neuen Lehren die Verkiindigung des baldigen Weltendes und der bevor- 
stehenden Wiederkunft Christi. Zundchst berechnete er auf Grund eines laienhaften 
Studiums der HI. Schrift, insbesondere Daniels und der Apokalypse die Wieder- 
kunft Christi und den Beginn des tausendjahrigen Reiches auf die Zeit vom 
21. Marz 1843 bis 21. Marz 1844. Als diese Angabe sich als irrig erwies, wurden 
andere Termine angegeben, so zundchst der 22. Oktober 1844, sodann der 23. Ok- 
tober 1847. Aber all diese Termine verstrichen, ohne daB die angekiindigten 
Ereignisse der Endzeit eingetreten waren. Die treuen Anhanger Millers lieBen 
sich jedoch dadurch nicht irremachen. Die bereits obengenannten Begriinder 
des Siebenten-Tag-Adventismus, insbesondere die ,,Prophetin’’ E. White, 
wuBten Rat. Die Angaben Millers, so behauptete sie, seien nicht falsch; nur 
verzégere Christus seine irdische Wiederkunft wegen der Einfiihrung des christ- 
lichen Sonntags statt des Sabbats. ,,Der gréBte Frevel, an dem der Papst die 
Schuld habe, sei die Einfiihrung der heidnischen Sonntagsfeier. Der Papst sei 
der Antichrist, der(Daniel 7, 25) sich erfrecht habe, »Zeit und Gesetz zu 4ndern*«.“‘ 
Darum habe Christus im Jahre 1844 begonnen, das himmlische Heiligtum, das 
Vorbild der Stiftshiitte, von den Siinden der Kinder Gottes, deren gréfte die 
Sabbatschandung und die Einfiihrung des Sonntags sei, zu reinigen und werde 
erst nach AbschluB dieser Reinigung auf Erden erscheinen. So war man den 
Schwierigkeiten entronnen, die aus der Angabe eines bestimmten Zeitpunktes 
fiir die Wiederkunft Christi sich ergeben hatten. 

AuB8er diesen beiden Hauptpunkten, ihrer Eschatologie und Sabbatforderung, 
haben sie noch zahlreiche andere Eigentiimlichkeiten. Sie verwerfen die Kinder- 
taufe und iiben die Wiedertaufe der Erwachsenen. Fu8waschung und Abend- 
mahl, das sie nach dem angeblichen Vorbilde Christi mit alkoholfreiem Wein 
feiern, sind bei ihnen in Ubung. Nach dem Tode fallt die Seele in einen Zustand 
der BewuBtlosigkeit oder des Schlafes. Die Gottlosen werden vernichtet. Hin- 
sichtlich ihrer Lebensweise huldigen sie der Abstinenz von Tabak, Kaffee, Tee 
und dem Vegetarismus. Von ihren Mitgliedern erheben sie mit biblischer Be- 
griindung den Zehnten. 

Sehr eng verwandt mit den Adventisten ist die ,,Internationale Ver- 
einigung ernster Bibelforscher“ (IV EB). Begriinder dieser in den 


31 Vgl. dazu Scheurlen, a. a. O., 7—23; Max Heimbucher, Methodisten, Adventisten und 
Neuapostolische Gemeinde”. Regensburg 1921, 41—82; P. Georg Beyer S. J., Katholik 
oder Adventist? Ausfiihrliche Predigtskizzen. Freiburg 1922; J. B. Roétzer, Was ist vom 
Adventismus zu halten? M.Gladbach 1920. 

82 Scheurlen, a.a.O., 15. 

83 Vgl. dazu Scheurlen, 24—43; Max Heimbucher, Was sind denn die ernsten Bibel- 
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letzten Jahren auferordentlich riihrigen Sekte ist der Amerikaner Charles Taze 
Russell (1852—1916), der sich zwar ,,Pastor‘‘ nennt, tatsdchlich aber niemals 
Theologie studiert hat, noch je im Dienste einer Kirche stand. Schon in jungen 
Jahren beschaftigte er sich mit der Bibel, ohne aber von irgendwelchen Sprach- 
kenntnissen, die ihm das Verstandnis des Urtextes erméglicht hatten, beschwert 
zu sein. Seine Hauptentdeckung, die von seiner Anhangerschaft als unfehlbare 
Wahrheit hingenommen wird, ist die Aufstellung eines Planes der Welt- und 
Menschheitsgeschichte, den Gott in der Bibel geoffenbart habe. GemaB 2. Petr 3, 
6 f. gebe es drei groBe Zeitabschnitte. Der erste sei ,,die damalige Welt“ (2. Petr 3, 
6) von der Schépfung bis zur Siindflut unter der Herrschaft der Engel. Der 
zweite sei die ,,gegenwartige Welt‘‘ (Gal 1, 4; 2. Petr 3, 7) und reiche von 
der Siindflut bis zur Aufrichtung des tausendjahrigen Reiches. Dieser zweite 
Zeitabschnitt zerfalle wieder in drei Perioden: die patriarchalische, jiidische 
und christliche. Der dritte Zeitabschnitt ist die ,,zukiinftige Welt‘ (2. Ptr 3, 13), 
beginnend mit dem Millennium. Im Jahre 1874 hat die Wiederkunft Christi 
stattgefunden, und seitdem wandelt Christus unerkannt unter den Menschen. 
Die 40 Jahre von 1874 bis 1914 sind der ,,Ernteabschlu8& dieser Weltzeit‘‘, 
die letzte Triibsal, die 1914 ihren Héhepunkt erreicht hat. Mit diesem Jahre 
hat das tausendjahrige Reich begonnen. Wir heutigen Menschen leben also 
bereits in dem Millennium, das ein Zeitalter des Gliickes fiir die Menschen sein 
soll — ein blutiger Hohn auf die Wirklichkeit, wenn man an die Leiden des 
Krieges und der Nachkriegszeit denkt. Neuerdings hat man diese ,,Weissagungen“ 
etwas modifiziert und verkiindigt den Anbruch des gliicklichen Millenniumzeit- 
alters fiir 1925. 

Um diese Lehre von den Weltzeitaltern und der baldigen Aufrichtung des 
tausendjahrigen Reiches ranken sich zahlreiche andere merkwirdige Lehren, 
die zum grofen Teil mit den Lehren der Adventisten iibereinstimmen**. Her- 
vorgehoben sei nur die Christologie, die bei der IVEB ein zweifellos gnostisches 
Geprage hat. Jesus war ein bloBer Mensch, der durch seine Auferstehung zur 
géttlichen Natur erhoben wurde. Der im Grabe gebliebene Leib habe sich ent- 
weder in Gas aufgelést oder sei auf irgendeine Weise entfernt worden. Die 
Erlésung ist durch den Tod Jesu, der ein vollkommener Mensch war, vollzogen 
worden, aber nur fiir die, welche sich im Sinne der IVEB ,,herauswahlen* 
lassen. ,,Ihr Lohn sollte die Unsterblichkeit oder (!) die Verwandlung zur gott- 
lichen Natur sein®.“ 


forscher fir Leute? Regensburg 1921; Fritz Schlegel, Die Wahrheit uber die ,,ernsten Bibel- 
forscher“. Kehl a. Rh. 1922; Richard Gutjleisch, Der internationale Verein ernster Bibel- 
forscher. Karlsruhe 1922; Max Heimbucher, Die ,,ernsten Bibelforscher“ und ihre Bedeu- 
tung fiir Theologie und Seelsorge. In: Theologie und Glaube 16 (1924) 255—266. 

34 Fine gute Zusammenstellung der Irrlehren Russells gibt Heimbucher in Theologie und 
Glaube, a. a. O., 262 ff. 

35 Heimbucher, a. a. O., 263. 
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In einer Menge von Schriften hat Russell, ein ungeheuer schreib- und rede- 
seliger Mann, seine Lehren dargelegt und verbreitet. Sein Hauptwerk ist ,,Der 
Schliissel zur Bibel‘‘ in 7 Banden, die teilweise in hoher Auflage gedruckt und 
verbreitet sind. Der 1. Band: ,,Der géttliche Plan der Zeitalter“ ist z. B. nach 
Ausweis des Titelblattes in 10 Millionen Exemplaren verbreitet. An zweiter 
Stelle steht der Bedeutung nach das Werk ,,Das Photodrama der Schépfung* 
— die Erklarung einer langen Lichtbilderserie, die eine Darstellung der 49 000 
Jahre der Erd- und Menschheitsgeschichte von dem gasformigen Zustand der 
Erde bis zu ihrer schlieBlichen Vollendung durch Christi K6nigreich sein soll. 
Mit allen Mitteln geschaftlicher Betriebsamkeit wird fiir diese Auffiihrung 
Reklame gemacht. Seit dem Tode Russells wird die literarische Tatigkeit 
fortgesetzt von der ,,Wachtturm Bibel- und Traktatgesellschaft“ (Brooklyn, 
N. Y., 13—17 Hickstr.), deren bedeutendster Schriftsteller der Amerikaner 
Rutherford ist, der 1920 die viel angepriesene Schrift veréffentlichte: ,,Millionen 
jetzt Lebender werden nie sterben!“ Wissenschaftlich ist das Schrifttum der 
IVEB ohne jede Bedeutung. Arthur Allgeier urteilt dariiber: ,,Exegetisch 
sind die Schriften samt und sonders wertlos; sie lohnen die Zeit nicht, 
die man in der Absicht auf sie verwendet, etwas daraus fiir wissenschaftliche 
oder religidse Belehrung zu gewinnen, womit nicht geleugnet werden soll, da8 
einzelne recht erbauliche und warm ansprechende Abschnitte zu finden sind. 
Das Ganze ist 6de Phantasterei®’.“ 

Sowohl die Adventisten als auch die IVEB stehen den Kirchen durchaus 
feindlich und ablehnend gegeniiber. In Wort, Bild und Schrift bringen sie diese 
Kirchenfeindlichkeit deutlich zum Ausdruck. Sie empfehlen deshalb den Aus- 
tritt aus den Kirchen, auch aus der katholischen Kirche?8. Wie kirchenfeindlich 
so sind diese beiden Sekten auch von verhangnisvollem Einflu8 auf die Sittlichkeit 
weiter Volkskreise. Man denke nur an ihre Leugnung der Holle, der Unsterb- 
lichkeit der Seele und an die Behauptung von der Vernichtung der Gottlosen! 

Zu der Gruppe der eschatologisch-chiliastisch gerichteten Sekten gehdren 
auch die Darbysten®. Begriindet durch den Iren John Nelson Darby (1800 
bis 1882) sind sie eine Sekte, die wesentlich auf kalvinistischer Grundlage beruht. 
Ihre Propaganda ist nicht so aufdringlich wie die der Adventisten und der IVEB 
Charakteristisch ist fiir ihre Rechtfertigungslehre die Betonung der Heiligung, 
die als passive gedacht wird und den Menschen in einen Zustand vélliger Ent- 
siindigung versetzt. Liegt hierin ohne Zweifel eine Abkehr von der rein aufer- 
lichen iustificatio forensis der Reformatoren, so wird anderseits die Heiligung 
gewaltig iibertrieben. Die Wiedergeburt und mit ihr die Heiligung wird aus- 
schlieBlich vermittelt durch das Wort der Predigt, nicht durch die Sakramente. 


86 Nahere Angaben iiber die literarische Tatigkeit Russells vgl. Scheurlen, a. a. O., 25 f. 
%? Artur Allgeier, Ernste Bibelforscher. In: K. V. v. 2. November 1922, Nr. 839. 

38 Vgl. dazu Scheurlen, a.a.O., 28 f.; Schlegel, a.a.O., 228 ff. 

39 Vgl. Scheurlen, a.a.O., 67—82. 
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Das Abendmahl ist daher bei ihnen nur Gemeinschaftsmahl, soiist nichts. In 
ihrer Eschatologie steht der Gedanke an die baldige Wiederi unft Christi und die 
Errichtung des tausendjahrigen Reiches im Vordergrunde. 

Uber ihre Verbreitung in Deutschland liegen bestimmte Angaben nicht vor. 
im Wuppertale sind sie eingefiihrt worden durch den ehemaligen Volksschul- 
lehrer Karl Brockhaus, und in Elberfeld besitzen sie auch eine Verlagsanstalt 
»R. Brockhaus‘. 

Zu den eschatologisch-chiliastisch gerichteten Sekten gehérten auch die 
Irvingianer, die aber in der weitergebildeten Form der Neu-Apostolischen 
Gemeinde die eschatologischen Erwartungen stark umgebildet haben®. 
Urspriinglich begriindet wurde die Sekte von dem Schotten Edward Irving 
(1792—1834). Die Eigenart dieses alten Irvingianismus wird durch ein Drei- 
faches bezeichnet: die neutestamentlichen Amter, insbesondere der Apostolat, 
sollen wieder in Geltung gesetzt werden; die eschatologische Erwartung 
wird stark betont; der Kultus wird im engsten Anschlu& an die Bibel geiibt. 
Nach mancherlei Krisen hat sich aus diesem alten Irvingianismus die ,,Neu- 
Apostolische Gemeinde“ herausgebildet. Auch diese Sekte halt an der Wichtig- 
keit der biblisch-urchristlichen Amter fest, besonders des Apostolates. In ihrem 
Glaubensbekenntnis steht als 4. Artikel: ,,Ich glaube, daB der Herr Jesus seine 
Kirche durch lebende Apostel regiert bis zu seinem Wiederkommen, und dab 
er sie in die Welt gesandt hat und noch sendet, gleichwie er vom Vater in die 
Welt gesandt ist, damit sie lehren und taufen sollen in seinem Namen und Auf- 
trage alle Volker der Erde*t.“‘ Aus der Mitte der Apostel, deren Zahl unbestimmt 
ist, ist einer, gegenwartig der Westfale Niehaus, zum Stammapostel oder Apostel- 
vater aufgeriickt. Er herrscht in der neuapostolischen Gemeinde als absoluter 
Monarch. Sein Wille ist allein maBgebend, die iibrigen Apostel sind nur beratende 
Instanz. Mit dem Stammapostel wird ein Kult getrieben, der blasphemisch 
genannt werden mu8*2, Neben dem Apostelamt hat die Sekte noch das Bischofs- 
amt, Altestenamt, Lehr-, Hirten- und Priesteramt, das Evangelistenamt, das 
Diakonen- oder Dieneramt und endlich das Prophetenamt. Als neues Sakrament, 
das die Kirchen vernachlassigt haben, besitzen sie die ,, Versiegelung“ auf Grund 
von Apoc 7, 4. Sie wird den erwachsenen Mitgliedern der Sekte von den Aposteln, 
die allein dazu berechtigt sind, gespendet und kann auch Verstorbenen noch 
gespendet werden. — Die eschatologisch-chiliastische Erwartung tritt, 
wie schon bemerkt, bei den Neuapostolikern zuriick. N&here Angaben iiber 
einen bestimmten Zeitpunkt werden nicht von ihnen gemacht. — Besonders 
eigenartig ist ihr Kultus, der eine 4ufere Ahnlichkeit mit manchen Riten und 
Gebrauchen der katholischen Kirche hat. 


40 Vel. dazu Scheurlen, a. a.O., 49—66; s. auch Anm. 31. 

41 Abgedruckt bei Scheurlen, a. a. O., 55. 

42 Belege dafiir s. in den Zitaten aus dem ,,Neuapostolischen Gesangbuch“ (Ausgabe von 
1912) bei Scheurlen, a. a.O., 57f. 
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Eine weitere Gruppe unter den Sekten sind die baptistischen. Bereits 
in den Tagen der Reformation entstanden solche Sekten, welche die Kindertaufe 
verwarfen und die Erwachsenentaufe forderten. Es waren die Wiedertaufer 
und Mennoniten. Letztere haben sich bis in die Gegenwart erhalten*. Der 
reformatorische Grundsatz von der Rechtfertigung durch den Glauben allein 
wurde von ihnen folgerichtig durchgefiihrt und daher die Taufe der unmiindigen 
Kinder, die eines Glaubensaktes unfahig sind, verworfen. Jedoch mit diesen 
aus dem 16. Jahrhundert stammenden Sekten sind nicht die Baptisten zu ver- 
wechseln, mit denen wir es heute zu tun haben. Zwar ist ihnen mit den dlteren 
tauferischen Sekten die Verwerfung der Kindertaufe gemeinsam, doch ist ihr 
geschichtlicher Ursprung ein anderer. Sie stammen aus der englischen Indepen- 
dentenbewegung des 17. Jahrhunderts. Nach Deutschland wurden sie ver- 
pflanzt durch den Kaufmann Johann Gerhard Oncken (1800—1884), der in seiner 
Jugend in England das Baptistentum kennengelernt hatte4*. Bei einer allgemein 
protestantischen Grundlage ihrer Lehre vertreten sie hinsichtlich der Taufe den 
Standpunkt, daB zuerst der Glaube an Jesus Christus als den Erléser vorhanden 
sein muB, bevor die Taufe durch Untertauchung in Wasser gespendet werden 
kann und darf45. Die Baptisten sind eine der rithrigsten und verbreitetsten Sekten, 
besonders in England und Nordamerika, wo sie unter den verschiedenen Denomi- 
nationen mit die meisten Anhanger haben**. Aber auch in Deutschland sind sie 
stark verbreitet. Beachtenswert ist, daB sie auf strenge Zucht halten und jedes 
Mitglied, das sich ihren Forderungen nicht fiigt, aus ihrer Gemeinschaft aus- 
stoBen4?. 

Wieder eine andere Art der Sekten sind die methodistisch gerichteten 
Sekten. Die bekannteste darunter ist die Heilsarmee. Der Methodismus war 
urspriinglich eine Bewegung in der anglikanischen Staatskirche, die analog dem 
deutschen Pietismus mehr das fromme Leben als die rechte Lehre betonte. 
Der Urheber dieser Bewegung, John Wesley (1703—1791), sah die Lauheit und 
Gleichgiiltigkeit der breiten Massen in der englischen Staatskirche und wollte 
deshalb das religidse Leben neu erwecken. Méhler nennt Wesley einen Mann, 
,ausgezeichnet durch in der Tat groBe Talente, klassische Bildung und, was 
mehr als alles dies ist, durch einen glithenden Ejifer fiir das Reich Gottes4®.‘< 
Aber aus der ,,Bewegung‘‘ wurde noch zu Lebzeiten Wesleys und durch ihn 
sowie einige andere seiner Freunde eine Sekte. Entsprechend ihrem Ausgangs- 
punkt besteht das Charakteristische dieser Sekte in dem Bestreben, die christ- 


43 Vgl. Mohler, a. a. O., 459—488. 

44 Max Heimbucher, Was ist von den Baptisten zu halten ?2 Regensburg 1924. 

45 Vel. oben S. 355. 

46 Vgl. die Statistik in ,,Realenzyklopddie far protest. Theologie u. Kirche.‘ 14, 174. 

47 Vgl. Heimbucher, a. a. O., 50. 

48 Mohler, a. a. O., 552. aaa die Methodisten vgl. Mohler, a..a.O., 548—560; 
Heimbucher, vgl. Anm. 31. 
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liche Lehre fiir das Leben fruchtbar zu machen. Damit dies geschehe, fordern 
die Methodisten eine bewu8te Bekehrung oder Wiedergeburt, mit der 
das Gefiihl der HeilsgewiSheit verbunden ist. Folge und Kennzeichen dieser 
Wiedergeburt ist die Anderung des Lebenswandels. Der Bekehrte soll 
sich von weltlichen Vergniigungen fernhalten und ein Leben des Gebetes und einer 
strengen Aszese fiihren. Tut er das, so kann er durch die Gnade Gottes zu 
siindloser Vollkommenheit, zu einer vollkommenen Heiligung ge- 
langen, was Wesley die zweite Gnadengabe Gottes nach der Wiedergeburt 
nennt. Nur aus den wahrhaft wiedergeborenen Christen besteht die sichtbare 
Gemeinschaft der Kirche — die Gemeinschaft der Heiligen. Wesley und 
seine ersten Freunde suchten durch ,,Erweckungspredigten“’ miglichst viele 
Menschen zu dieser Bekehrung oder Wiedergeburt zu bringen. Es ist klar, daB 
demgegeniiber die Sakramente und ihre Gnadenvermittlung zuriicktraten. 

Die Methodisten haben sich in zahlreiche Unterarten gespalten, sind aber 
neben den Baptisten in ihrer Gesamtheit die starkste Sekte. Ihre Verbreitungs- 
gebiete sind vor allem Nordamerika und England. In Deutschland hatten sie 
1917 etwa 30000 Mitglieder*®. Die bekannteste und verbreitetste unter den 
Tochtersekten des Methodismus ist die Heilsarmee (salvation army). Be- 
griindet durch das Ehepaar William und Katharina Booth (f 1912 bzw. 1890), 
hat sie die wesentlichen Gedanken des Methodismus sich zu eigen gemacht und 
diese in popularer Weise vergrébert. An neuem hat sie dem Gedankengehalt 
des Methodismus hinzugefiigt die straffe militarische Organisation mit allen 
Einzelheiten und Au8erlichkeiten. Das religiése Ziel ihrer Tatigkeit sucht die 
Heilsarmee in der Bekehrung, zu der die Menschen mit allen erdenklichen 
Mitteln gebracht werden sollen. Sie verschmaht deshalb nicht die auffallendste 
Reklame, die sonderbarsten Mittel, wie z.B. Melodien von Gassenhauern fiir 
ihre religidsen Lieder u.a.m. Der geschaftliche Grundsatz: was am meisten 
Erfolg hat, ist anzuwenden, wird von ihnen auf das religiése Gebiet tibertragen. 
Gegeniiber der akuten BuBbankbekehrung mit ihrer gefiihlsmaBigen Heilsge- 
wiBheit treten Lehre und Sakramente stark zuriick, ja werden als belanglos 
angesehen. Neben der religidsen Eigenart ist charakteristisch fiir die Heilsarmee 
ihre sozial-karitative Tatigkeit, die sie gerade den untersten und verlassensten 
Volksschichten zuwendet?'. 

Haben die bisher genannten Sekten vielfach auch das Bestreben, die Gesund- 
heitsreform unter ihren Mitgliedern zu verbreiten, so besteht die ,,Christliche 
Wissenschaft (christian science) wesentlich in diesem Bestreben® 


49 Vgl. Joh. Kunze, Symbolik. Leipzig 1922, 238. 

50 Martin FaBbender, Katholischer Salutismus. Leutesdorf a. Rh. 1924. 

51 FaBbender, a.a.O., 41 f. 

52 Vgl. Scheurlen, a. a. O., 136—154; Max Heimbucher, Willst du dich nicht auch gesund- 
beten? Eine Aufklarung diber die ,,christl. Wissenschaft“ und die ,,Szientisten“. Regensburg 
1919; Franz Walter, Die sogenannte Gebetskur. In: Theologie und Glaube. 8 (1916), 26—33. 
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Begriindet wurde diese Sekte von der Amerikanerin Mary Baker, seit ihre: dritten 
Verheiratung Mary Baker Eddy genannt (1821—1910). Das Eigenartige und Neu- 
artige ihrer Ideen besteht darin, da sie jede Krankheit durch ein rein geistiges 
Heilverfahren heilen will und alle stofflichen Arzneien ablehnt. In ihrem Haupt- 
werk ,,Wissenschaft und Gesundheit mit Schliissel zur Heiligen Schrift’ (1875; 
2. Aufl. 1891) legt sie diese Ideen dar, die sie selbst und ihre Anhanger als géttliche 
Offenbarung ansehen. Walter urteilt iiber das Buch: ,,Widerspriiche, Albern- 
heiten, Angriffe auf das dogmatische Christentum bilden den Inhalt des Werkes‘**. 
Mary Baker Eddy betrachtet Gott, der in pantheistischer Weise gedacht wird, 
als die einzige Wirklichkeit, als das All erfiillend. Die Materie ist in Wirklichkeit 
nicht vorhanden, sie ist nur ein Erzeugnis der menschlichen Einbildung. Auch 
Siinde, Krankheit und Tod sind nichts anderes als Einbildung, als eine Tauschung 
des ,,sterblichen Gemiites‘‘. Dieses komme von dem Traume Adams her (Gen2, 21), 
der Gott vergessen und dadurch Krankheit in die Welt gebracht habe. Die 
Furcht sei der Krankheitserreger ; ein kranker K6rper entwickle sich aus kranken 
Gedanken. Gerade an Jesus, der auf rein geistige Weise geheilt habe, sehe man, 
da8 Gott und Mensch eins seien, die sinnliche Welt dagegen nur Einbildung. 
- Jesus sei vom Tode auferstanden, um zu zeigen, daB es keinen Tod gebe. Der 
Lehre und dem Beispiele Jesu folgend solle auch der Mensch seine Gedanken auf 
das Wahre und Gute richten und so die falschen Vorstellungen von K6rperlichkeit, 
Siinde, Krankheit und Tod tiberwinden. Das beste Mittel dazu sei das Gebet, 
das als wortloses Sichversenken gedacht wird. So kann jeder sein eigener Arzt 
werden. Bis dieses Ideal erreicht ist, sind ausgebildete Heiler notwendig, deren 
Kunst darin besteht, das Gemiit des Kranken kennen zu lernen. Auch in der 
Ferne kann ein solcher ausgebildeter Heiler wirken. 

Der Szientismus tragt stark den Zug des Pragmatischen an sich, der iiberhaupt 
dem Amerikaner eigentiimlich ist. Mag auch in ihm der wahre Gedanke stecken, 
daB Krankheiten des Nervensystems durch geistige Einwirkung zu beheben 
sind, so ist er doch weder eine ,,Wissenschaft‘‘ noch eigentliches Christentum, 
dessen Wesen als eine Erlésungsreligion im ethischen Sinne vdllig verkannt 
wird. Die szientistische Bewegung ist besonders in Nordamerika verbreitet, 
wo sie in Boston ihre Zentrale hat. Seit 1899 hat sie auch in einigen GroBstadten 
Deutschlands Gemeinden gebildet. 

Als letzte Sekte seien die Mormonen oder die ,,Heiligen der letzten Tage‘ 
genannt®*, Was diese Sekte von den bisherigen unterscheidet, ist dieses, daB 
sie neben der Bibel auch das Buch ,,Mormon“ als Quelle und Norm ihrer Lehre 
und ihres Glaubens ansehen. Begriinder der Sekte ist der Amerikaner Josef 
Smith (1805— 1844), ein echter Abenteurer. Durch eine géttliche Offenbarung 
belehrt, will Smith ein Buch entdeckt haben, das als Erganzung zur Bibel gilt, 
das Buch ,,Mormon‘’. Es erzahlt die Geschichte der Ureinwohner Amerikas 


53 Walter, a. a. O., 27. 
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vom Turmbau zu Babel bis zum Jahre 424 nach Christi Geburt. Wir erfahren 
da u.a., daB die roten Indianer von den 10 verschollenen Stammen Israels 
herkommen, die im Jahre 700 vor Christus unter ihrem Feldherrn Lehi nach 
Amerika ausgewandert seien. Jesus habe ihnen 40 Tage nach seiner Auferstehung 
im Westen des heutigen Staates Newyork gepredigt®, Spater sei das Christentum 
in Amerika wieder untergegangen. Mormon, der Prophet, sei einer der letzten 
Anhanger desselben gewesen und habe seine Offenbarungen aufgeschrieben, 
die Smith entdeckt haben will. Neben dem gliicklichen Funde des Buches 
Mormon hat Smith angeblich auch manche direkte Offenbarung und Erleuchtung, 
so u. a. auch jene, die den Mormonen die Vielweiberei gestattet. Unter dem 
Nachfolger Smiths, dem ehemaligen Zimmermann Brigham Young, kam es zu 
Verfolgungen der Mormonen. Darum suchten sie sich unter der Fithrung Youngs 
einen stillen Platz, wo sie ungestért leben konnten. Es war die Gegend unweit 
des groBen Salzsees im Staate Utah. Das éde Land wurde in eine fruchtbare 
Gegend umgewandelt und eine Reihe von Mormonenstadten gegriindet. Auch 
nach dem Tode Youngs (+ 1877) wahlten sie sich ein Oberhaupt, einen Prasi- 
denten, der mit monarchischer Vollmacht regiert. Dieser Prasident gilt zugleich 
als ,,Prophet“ und teilt den ,,Heiligen‘‘ den ihm geoffenbarten Willen Gottes 
mit. Der Prasident regiert durch die Hierarchie der Priester, die in zwei Klassen 
eingeteilt ist: die Melchisedek- und Aaronpriesterschaft. Beide Klassen zerfallen 
in eine ganze Reihe von Unterarten, so daf iiber jedes Mitglied der Mormonen- 
gemeinde eine bis ins einzelne gehende Aufsicht méglich ist.. Das Charakteri- 
stische der Mormonensekte besteht darin, daB sie sich als die immer weiter 
vollziehende Sammlung der in der Zerstreuung verloren gegangenen 10 Stamme 
Israels betrachten. Ihre Lehre enthalt im tibrigen jiidische, christliche und 
heidnische Elemente, wie z. B. die Gestattung der Vielehe. In Deutschland sind 
die Mormonen nicht stark verbreitet; sie sollen etwa 90 Gemeinden haben. 


IIL. 


Gegen die Sekten, von denen im vorstehenden nur eine Auswahl geboten werden 
konnte, mu8 sich nun die Abwehr des Seelsorgers richten. Die Sekten ent- 
falten ihre Propaganda teils schriftlich, teils miindlich. Die meisten von ihnen 
haben eigene Verlage, deren Erzeugnisse in vielen tausend, ja teilweise Millionen 
Exemplaren unter das Volk geworfen werden. Dazu kommt die tiberaus eifrige 
Kolportage, die von den Vertretern und Vertreterinnen der betreffenden Sekte 
in Stadt und Land betrieben wird. Neben dem gedruckten Wort spielt das 
gesprochene eine groBe Rolle in der Sektenpropaganda. In Volksversammlungen, 
zu denen die Sekten einladen, aber auch im miindlichen Einzelverkehr suchen sie 
Anhanger zu gewinnen. Dieser Lage sieht sich der Seelsorger, zumal der GroB- 
stadtseelsorger, gegeniiber. Zunachst ist mit der Kélner Didzesansynode die 
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Kenntnis des Sektenwesens zu verlangen®*, Wo in einer Gemeinde Sekten 
ihre Werbetatigkeit auch unter den Katholiken veranstalten, ist die Beschdf- 
tigung und kritische Auseinandersetzung mit ihnen Pflicht des Seelsorgers. 
Auf Grund seines theologischen Studiums, insbesondere der Dogmatik, Moral 
und Exegese wird es ihm leicht sein, das Widersinnige, Unchristliche und Ver- 
derbliche der Sektenlehren nachzuweisen. Neben dieser negativen Arbeit gilt 
es sodann, den katholischen Glaubensinhalt positiv auszuwerten und zu zeigen, 
daB er allein den Forderungen der Heiligen Schrift sowie auch der rechten Ver- 
nunft entspricht. Dabei kénnen wir von den Sekten lernen. Ihr Bemiihen ist 
es ja gréStenteils, wie wir sahen, zu zeigen, daB sie das treue Abbild bzw. die 
Wiederherstellung des Urchristentums sind. Gerade fiir den katholischen Theo- 
logen und Seelsorger wird es daher eine schéne und dankenswerte Aufgabe sein 
miissen, die wesentliche Ubereinstimmung der heutigen Kirche mit der Urge- 
meinde und dem Jiingerkreis um Jesus aufzuzeigen. Wenn unsere Glaubigen 
in dem BewuBtsein dieser Ubereinstimmung gestarkt werden, dann ist dies 
eines der besten Abwehrmittel gegeniiber der Werbetatigkeit der Sekten. Neben 
der Betonung des urchristlichen Charakters ihrer Gemeinschaft ist nahezu allen 
Sekten sodann eigentiimlich das eschatologisch-chiliastische Element. Auch 
dies ist unserer Beriicksichtigung wert. Wie die Sekten dabei ankniipfen an die 
psychologische Lage des Gegenwartsmenschen, so miissen auch wir als Seel- 
sorger uns darauf einstellen. Darum diirften Belehrungen und Predigten iiber 
den Sinn des Weltgeschehens im Lichte des Gottesgedanken, tiber die Zulassung 
des Unrechten und des Bésen in dieser Weltzeit, iiber die wahre Lehre von den 
letzten Dingen, wie die Kirche sie vertritt, u. a.m. sehr am Platze sein. 

Endlich ist fiir die Sekten bezeichnend, daB sie ihren Anhangern das Gefiihl 
der HeilsgewifRheit zu geben trachten. Auch das ist fiir den Seelsorger be- 
achtenswert. Die katholische Lehre verwirft nur die Glaubensgewifheit 
hinsichtlich des Gadenstandes und die Pflicht, mit GlaubensgewiBheit an den 
eigenen Gnadenstand zu glauben. So das Konzil von Trient in seiner 6. Sitzung, 
cap 9und can 13—15***. Gegenitiber der reformatorischen Lehre war es notwendig, 
dies zu betonen. ,,Es widerspricht aber ganz dem Geiste des Tridentismus 
sowie der Schrift- und Vaterlehre, dem persénlichen Gnadenstande nicht nur 
die GlaubensgewiBheit, sondern iiberhaupt eine GewiBheit abzusprechen. Es 
gibt hierin noch ein Mittleres zwischen GlaubensgewiBheit und Zweifel, 
das ist die moralische GewiBheit, und diese schlieBt jede Angst und Ver- 
zagtheit aus.‘ Gegeniiber der sektiererischen HeilsgewiBheit ist daher in 
Predigt und Aszese von dem Seelsorger die wahre GewiSheit der Gnade und des 
Heiles im katholischen Sinne darzustellen und so eine freudige, lichtvolle Heils- 
zuversicht in den Herzen der Gldubigen zu begriinden. 


SO°V ola. a. On Oa. 564 Vegl. Denz. 802; 823—25. 
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Ist das bisher Gesagte mehr allgemeiner Natur, so ergeben sich aus der Frage 
der Abwehr des Sektenwesens auch eine Reihe von Sonderfragen. So kénnte 
man fragen, ob die Teilnahme an sektiererischen Versammlungen und die 
Widerlegung der Sekten in derartigen Versammlungen ratsam sei. Mit der 
K6lner Diézesansynode®’? méchte der Verfasser davon abraten. Die meisten 
Sektenanhanger sind derart fanatisiert, daB eine derartige Praxis zwecklos 
erscheint. Wenn es sich jedoch um einzelne Katholiken handelt, die bereits 
zu einer Sekte iibergetreten sind oder doch im Begriffe dazu stehen, ist eine 
eingehende Belehrung iiber die Falschheit der Lehren und Forderungen der 
Sekte angebracht. Solchen irregeleiteten Katholiken ist die ganze, unverkiirzte 
Wahrheit des katholischen Glaubens entgegenzuhalten und nicht etwa, um ein 
argumentum ad hominem zu gewinnen, den Standpunkt der Sekte als gegeben 
hinzunehmen oder gar zuzugeben. Wieviel im einzelnen Falle bei einem der- 
artigen Vorgehen erreicht wird, hangt von dem Grade der Einsicht und dem MaBe 
ab, in dem der Betreffende von der Sekte bereits umgarnt ist. 

Zu den Mitteln der Sektenabwehr gehért sodann die Bekaémpfung durch 
Tagespresse, Kirchenzeitung und eventuell Flugblatter5’, Eine der- 
artige Bekampfung ist keineswegs eine unlautere Propaganda fiir unsere eigene 
Sache, sondern ein Akt berechtigter Notwehr, der uns von den Sekten aufge- 
zwungen wird, wenn sie unter unseren Glaubigern Anhanger zu gewinnen 
trachten. Dabei ist der Grundsatz wohl zu beachten, da8 man an den guten 
Seiten der Sekten, besonders an ihren sittlich strengen Forderungen und dem 
tatsachlichen Ernst der Lebensfiihrung so mancher ihrer Mitglieder nicht 
achtlos voriibergehen soll. Die katholische Auffassung ist weitherzig und auf- 
geschlossen genug, das Gute, Edle und Heilige tiberall anzuerkennen, wo sie es 
findet, auch bei den Sekten. Aber man zeige mit aller Deutlichkeit, daB dieses 
Anerkennenswerte sich auch in der katholischen Kirche findet, ja in noch hohe- 
rem Ma8e, und da8 niemand die Kirche zu verlassen braucht, um es auferhalb 
zu suchen. Auch die nichtkatholische Forschung hat die einzigartige Univer- 
salitat der katholischen Kirche in Religion, Sittlichkeit und Kultus immer mehr 
anerkannt®. Heinen weist mit Recht darauf hin, daB die katholische Kirche 
jederzeit ihren Kindern Gelegenheit geboten hat, auch ein heldenhaftes Christen- 
tum zu iiben. ,,Hat nicht von jeher die katholische Kirche solche Gruppen in 
ihrem SchoBe gehabt, die jenseits der sogenannten Gebote ein Leben des Helden- 
tums iibten, weil die Gnade sie ergriffen hatte? Was war denn das Benediktiner- 
tum urspriinglich anders als eine solche Bewegung? Und das Trappistentum ? 
Und der dritte Orden des hl. Franz von Assisi® ?° 
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Neben dieser direkten steht als Aufgabe der Seelsorge die indirekte Abwehr 
der Sekten. Die Kélner Didzesansynode weist hier an erster Stelle auf das 
Beispiel des Seelsorgers hin. ,,DaB doch der Seelsorger nie vergaBe, wieviel 
auf ihn, sein Beispiel und Wirken ankommt, um solchem Wahrheitssuchen ein 
Wegbereiter géttlicher Gnade zu werden*.‘ Es ist ein iiberaus wichtiger Ge- 
danke, den die Synode hier ausspricht. Gerade in der Gegenwart mit ihrer hoch- 
gesteigerten Kultur und Zivilisation ist das Beispiel, die Lebensfiihrung des 
Verkiinders der géttlichen Offenbarungswahrheit von besonderer Bedeutung. 
Mit Recht dringen daher die kirchlichen Vorgesetzten immer wieder auf die 
Pflege einer starken und lebendigen Religiositat bei den Seelsorgern selbst, und 
die Kélner Didzesansynode stellt die Dekrete iiber das priesterliche Leben an 
den Anfang aller iibrigen Verordnungen und Weisungen, um damit auch die 
grundlegende Bedeutung dieses Punktes zum Ausdruck zu bringen®. Ist der 
Geistliche selbst von diesem Geiste starker und lebendiger Religiositat erfillt, 
so wird er auch unter denen, die seiner Seelsorge anvertraut sind, darauf hin- 
arbeiten. Vor allem ist alle Einseitigkeit in der Betonung bestimmter religidéser 
Ubungen oder Einzellehren zu meiden. Die Aszese, die dem Christen in der 
Welt geboten wird, mu8 so sein, da8 er sie zu verwirklichen vermag. Sie darf 
ihm nicht als ménchische Aszese und Weltflucht erscheinen, sondern mu an 
die natiirlichen Lebensbedingungen (Familie, Berufsarbeit) ankniipfen und hier 
fordernd und veredelnd wirken. Die Kélner Didzesansynode weist neben der 
Pflege der eucharistischen Froémmigkeit auf die Pflege der Bibellesung als 
Mittel gesunder Aszese und Frémmigkeit hin. ,,Wie schon die alte Christenheit 
neben dem eucharistischen »Ewigen Wort« das in der Heiligen Schrift enthaltene 
Gotteswort als Gnadenmittel hoch ehrte, so sollen auch in der Gegenwart gemaB 
der Mahnung Benedikts XV. (in der Enzyklika »Spiritus Paraclitus«) die Glau- 
bigen nach Moglichkeit angeleitet werden, in frommer und demiitiger Gesinnung 
die Heilige Schrift, namentlich die Evangelien, die Apostelgeschichte und die 
Apostelbriefe, zu lesen. Der groBe Anklang, welchen gut geleitete, gemeinsame, 
erbauliche Bibellesungen im Kreise von Laienhelfern, Karitasfreunden und 
anderen ernst strebenden Glaubigen finden, muntert zur Nachahmung auf®.‘‘ 
Gerade gegeniiber den Sekten diirften derartige Bibellesungen, die in leichtver- 
staéndlicher Form den dogmatischen und aszetischen Gehalt der heiligen Schriften 
ausmiinzen, ein sehr geeignetes Mittel der Abwehr sein*¢. Dabei ist es aber not- 
wendig, iiber die genannten Schriften des Neuen Testaments hinauszugehen 
und besonders auch die von den Sekten herangezogenen biblischen Biicher zum 
Gegenstande der Lesung zu machen. Wie niitzlich ist es, wenn so die Katholiken 


eV elo 2. 4-0. 002. 

62 Vel. a.a.O., 27—33. 

83 Vgl.a.a.O., 46. 

** Auch Heimbucher empfiehlt Bibellesungen als Abwehrmittel, insbesondere gegentiber 
den ,,Ernsten Bibelforschern‘; vgl. Theologie und Glaube, a. a. O., 266. 
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das erste Wort tiber Daniel und die Apokalypse nicht von den Adventisten und 
»Ernsten Bibelforschern‘‘, sondern von ihrem eigenen Seelsorger héren! 

Zu den Mitteln der indirekten Sektenabwehr gehért auch die rechte Pflege 
des Vereinswesens. ,,In unseren Standesvereinen (zur Pflege des Berufs- 
gedankens und der Berufssittlichkeit) und in unserem Volksverein haben wir 
Katholiken, wir katholische Laien vor allem, den Sekten ein Bollwerk entgegen- 
zusetzen. Da wir aber in diesen Vereinen die rechten Wege finden und gute, 
starke Arbeit leisten, das muB unsere Sorge und unser standiges Bemiihen sein®.“ 
Gerade diese Arbeit setzt den Vereinen religids-sittliche Ziele und macht sie 
wieder zu niitzlichen Instrumenten in der Hand des Seelsorgers. Die vielfach 
auch unter den Geistlichen verbreitete Vereinsmiidigkeit erklart sich aus dem 
Fehlen religidser und sittlicher Aufgaben; die Abwehr und Belehrung tiber das 
moderne Sektenwesen gibt den Vereinen wieder Aufgaben, die auch das Interesse 
des Seelsorgers beanspruchen diirften. Endlich sei noch auf ein Mittel hingewie- 
sen, das im Abwehrkampfe gegeniiber den Sekten anzuwenden wire: die Pflege 
des katholischen Zusammengehorigkeitsgefiihls. Gerade fiir die GroB- 
stadt ist es ja kennzeichnend, da8 dieses Zusammengehorigkeitsgefiihl mehr und 
mehr entschwunden ist. Der einzelne Katholik fiihlt sich vielfach nicht mehr 
als Mitglied der Pfarrei, der er zugewiesen ist. Diese ist ihm zu einem blo& 
rechtlichen Begriff geworden. Wenn es nun schon im allgemeinen Aufgabe 
der Seelsorge in der Grofstadt sein muB, dieses gelockerte und teilweise ganz 
verschwundene Gefiihl der ZusammengehOrigkeit wieder herzustellen, so gilt 
dies nicht zuletzt gegeniiber den Sekten und ihrer Werbetatigkeit. Recht zeit- 
gemaB mahnt daher die Kélner Didzesansynode: ,,Mit Riicksicht darauf, daB 
manche Sekten enge Gemeinschaft untereinander pflegen, ist gerade an den 
gefahrdeten Stellen durch Hausbesuch und Laienhilfe das katholische Zusam- 
mengehorigkeitsgefiihl besonders eifrig zu pflegen®®.“ 

Sind diese Vorschlage und Mittel zur Sektenabwehr besonders im Rahmen 
der allgemeinen, gewéhnlichen Seelsorge zu beriicksichtigen, so kénnen auch die 
Veranstaltungen der besonderen, auBergewohnlichen Seelsorge fir 
die Abwehr und Bekampfung der Sekten nutzbar gemacht werden. Diese Ver- 
anstaltungen (Missionen, Exerzitien usw.) tragen schon an und fiir sich dazu 
bei, Glaube und Liebe zu wecken bzw. neu zu beleben. Wo immer aber der 
Christ in Glaube und Liebe gestarkt wird, da ist er auch mehr gefeit gegen alle 
Einfliisse, die dem katholischen Glauben feindlich sind, also auch gegen die 
Werbetatigkeit der Sekten, wenn diese an ihn herantritt. Dazu kommt, da6 
bei solchen auSergewohnlichen Veranstaltungen der Seelsorge die Gemiiter 
besonders empfanglich sind fiir heilsame Mahnungen und Belehrungen. Wo 
es daher nétig und angebracht ist, kann mit Nutzen und Erfolg die Propaganda 
der Sekten durch eigene Predigten oder gelegentliche Hinweise bekampft werden. 


85 Heinen, a.a.O., 51. 6 Aa. O., 53. 
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Das Gesetz uber die 
Verwaltung des katholischhen Kirchhenvermégens. 


Von Pfarrer Dr. B{Custodis in Bonn. 


m 29. Juli 1924 wurde das neue Gesetz tiber die Verwaltung des katholischen 
Kirchenvermogens vom Preufischen Staatsministerium verkiindet und er- 
hielt vom 14. August 1924 an Gesetzeskraft?. In 30 Paragraphen wird die in der 
Uberschrift angekiindigte Materie erledigt. § 29 erklart ausdriicklich, daB mit 
jem Inkrafttreten des neuen Gesetzes die friiheren Gesetze vom 20. Juni 1875 
iiber die Vermégensverwaltung in den katholischen Kirchengemeinden und vom 
7. Juni 1876 iiber die Aufsichtsrechte des Staates bei der Vermégensverwaltung 
in den katholischen Didzesen sowie das Gesetz betreffend die Bildung von 
Gesamtverbanden in der katholischen Kirche vom 29. Mai 1903 ihre verpflich- 
tende Kraft verlieren, mit Ausnahme der §§ 39 und 40 des ersteren Gesetzes, 
worin die Regelung des Patronatsrechtes enthalten war, dessen Neuordnung 
noch in Aussicht steht. 

Der Grund zur Aufhebung dieser Gesetze lag in der Notwendigkeit, die 
einzelstaatliche Gesetzgebung mit den Bestimmungen der neuen Verfassung 
des Deutschen Reichs in Einklang zu bringen. Die Weimarer Verfassung hat im 
Artikel 10, Ziffer 1 dem Deutschen Reich das Recht gegeben, Grundsatze fiir 
die Rechte und Pflichten der Religionsgesellschaften aufzustellen und hat darauf- 
hin im 2. Hauptteil, 3. Abschnitt ,,Religion und Religionsgesellschaften“‘, be- 
sonders im Artikel 137, die wichtigsten Rechtssatze, die auf der Grundlage des 
Artikels 10 beruhen, festgesetzt. Absatz 3 des Artikels 137 lautet: ,, Jede Reli- 
gionsgesellschaft ordnet und verwaltet ihre Angelegenheiten selbstandig inner- 
halb der Schranken des fiir alle geltenden Gesetzes. Sie verleiht ihre Amter ohne 
Mitwirkung des Staates oder der biirgerlichen Gemeinde.“ 

Dieser Rechtssatz verkiindet die rechtliche Freiheit der Religionsgesellschaf- 
ten von aller staatlichen Bevormundung. Nicht nur die inneren, sondern auch 
die 4uBeren Angelegenheiten ordnet und verwaltet die Religionsgesellschaft 
ganz selbstandig?. Auf diesem Reichsrecht fuBend hat nun der preuBische 
Staat die dort in Geltung stehenden, oben angefiihrten drei Gesetze aufheben 
miissen gema8 dem Grundsatz der neuen Verfassung, daf Landesrecht durch 
Reichsrecht gebrochen wird’. Er hatte aber nach unserer Auffassung der kathe- 
lischen Kirche auch das formelle Vermégensrecht selbstandig zu regeln iiberlassen 
miissen, Damit ware ein Rechtszustand geschaffen worden, der der Verfassung 
der katholischen Kirche gerecht geworden ware, denn can 1495 C.I.C. be- 
stimmt in § 1: ,,Ecclesia catholica et Apostolica Sedes nativum ius habent 


1 PreuB. Gesetzsammlung 1924, Nr. 43. — Schliiter, K6ln. Volkszeitung 1924, Nr. 637. 
2 Mausbach, Kulturfragen in der deutschen Verfassung, M.Gladbach 1920, 64. 
3 Art. 13 d. Verf. 
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libere et independenter a civili potestate acquirendi, retinendi et administrandi 
bona temporalia ad fines sibi proprios prosequendos. Tatsdchlich aber hat 
der preuBische Staat sich das Recht zugesprochen, das Vermégensrecht der 
katholischen Kirche nach seiner formellen Seite hin seinerseits einseitig durch 
Gesetz zu regeln und begriindet diesen Anspruch mit dem Hinweis auf Absatz 5 
des Artikels 137 der deutschen Verfassung, der lautet: ,,Die Religionsgesell- 
schaften bleiben Kérperschaften des 6ffentlichen Rechts, soweit sie solche bisher 
waren. Hieriiber wird in der Begriindung zum Entwurf des eingebrachten 
Gesetzes geschrieben‘: ,,Uber die Tragweite dieser Bestimmung (Abs. 5) und 
ihr Verhaltnis zu Abs. 3 herrscht Streit. Der tiefste Grund der Meinungsver- 
schiedenheiten besteht darin, daB Artikel 137 aus einer 4uferen Vereinigung 
verschiedener, zudem sehr ungeklarter und schwankender Anschauungen ent- 
standen ist, die zu einem wirklichen Ausgleich nicht gefithrt haben. Hierzu 
kommt, daB iiber das Wesen der 6ffentlichen Kérperschaften selbst groBe 
Meinungsverschiedenheiten bestanden, da der Begriff weder rechtlich festgelegt 
ist noch in der Rechtslehre eindeutig gebraucht wird. Entscheidend fiir das 
Zustandekommen des Abs. 5 war die Tatsache, daB in allen deutschen Landern 
gewisse Religionsgesellschaften durch Vorzugsrechte 6ffentlich rechtlicher 
Natur gegeniiber cen privaten Kérperschaften gehoben waren und diese Rechts- 
stellung ihnen erhalten bleiben sollte.‘ 

Aus diesen Darlegungen iiber die Entstehung des Abs. 5 geht schon hervor, 
wie auch anderweitig bestatigt wird®, daB dieser Absatz keine Beschrankung 
des Abs. 3 bedeuten sollte. Es soliten wohl nur die Anspriiche der sozialdemo- 
kratischen Partei, die die Religionsgesellschaften zu reinen Privatvereinen mit 
religidser Zweckbestimmung machen wollten®, zurtickgewiesen werden. Anders 
die Motive zum Entwurf des Gesetzes. Sie sehen in der Vorzugsstellung, die 
jede 6ffentlich-rechtliche Kérperschaft im Staate genieBt, eine Begiinstigung 
seitens des Staates, die unter der Bedingung einer besonders gearteten Staats- 
aufsicht gegeben sei. Demzufolge liege darum in Abs. 5 eine Einschraénkung des 
Abs. 3: ,,Fiir die Auslegung des Artikels 137 muB entscheidend sein, daB die 
beiden Satze, die in ihm ausgesprochen sind, nebeneinander Geltung haben 
und Satz 3 insoweit eingeschrankt wird, wie Satz 5 Anwendung findet’.“ Die 
Rechtslage wird dann endlich von den Motiven in den Worten zusammengefaBt: 
,Hiernach ist durch das selbstandige Ordnungs- und Verwaltungsrecht der 
Religionsgesellschaften eine besonders geartete Staatsaufsicht iiber solche von 
ihnen, die Kérperschaften des éffentlichen Rechts sind, nicht ausgeschlossen. 
Anderseits ergibt sich aus dem Zusammenhalt beider Bestimmungen, daf diese 


4 Begrindung zum Entwurf eines Gesetzes fiber die Verwaltung des katholischen 
Kirchenvermégens, Nr. 7721 PreuB. Landtag, 9. 

5 Mausbach, a. a.O., 70, 71. 

6 Lux, Trennung von Staat und Kirche 1919, 11. 

7 Begrtindung S. 9. 
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Staatsaufsicht das selbstandige Ordnungs- und Verwaltungsrecht nicht aus- 
schlieBen darf.“‘ 

Ob diese Auffassung der Motive richtig ist, mu8 nun nachgepriift werden. 
Dabei hangt alles ab von einer méglichst klaren Erfassung des Begriffs ,,Korper- 
schaften des 6ffentlichen Rechts‘. Es liegt auSerhalb des Rahmens dieser 
Besprechung, die verschiedenartigen Auffassungen des Begriffs genauer zu 
skizzieren. Es kommt nur darauf an, die Stellung des Gesetzgebers in dieser 
Frage zu kennen. Mausbach® ist der Ansicht, da8 in der Ausschu8beratung 
zur Verfassung die Klarstellung des Begriffs erfolgt sei. ,, Jene begriffliche Klar- 
stellung hat — unbeschadet mancher Meinungsverschiedenheiten — dahin 
gefiihrt, daB als eine 6ffentlich-rechtliche Korperschaft nach dem Wortsinn und 
der deutschen Rechtslage eine solche zu bezeichnen ist, die fiir das 6ffentliche 
Gesellschaftsleben, also auch fiir die Staatswohlfahrt Bedeutung hat, deren 
Aufgaben sich mit den Interessen des Staates beriihren, und die darum auch als 
Kérperschaft im 6ffentlichen Staatsrecht besondere Beriicksichtigung findet.“ 
In dieser Begriffsbestimmung ist tiber die innere Stellung der offentlich-recht- 
lichen K6rperschaften zum Staate nichts gesagt. Diese Kérperschaften koénnen 
Zwecke verfolgen, die dem Staatszweck untergeordnet sind. Und da der Zweck 
des Staates die gemeinsame 6ffentliche Wohlfahrt ist, so sind alle K6rperschaften, 
die Teilaufgaben der 6ffentlichen Wohlfahrt verfolgen®, wie Gemeinden, Stadte, 
Provinzen, dem Staate unterworfen. Aus dieser Stellung zum Staat ergibt sich 
darum auch ein Recht auf Staatsaufsicht und Uberwachung. Es kénnen aber 
auch solche 6ffentlich-rechtliche Kérperschaften Zwecke verfolgen, die auBer- 
halb des Staatszweckes liegen und nur die Interessen des Staates ,,berithren“. 
Solche Kérperschaften sind die Kirchen und Religionsgesellschaften. Bei ihnen 
ist darum begrifflich jede Abhangigkeit vom Staat ausgeschlossen, darum ist 
auch eine einseitige Regelung der Berithrungspunkte durch den Staat unzulassig. 
Dieser Auffassung entspricht der Abs. 3 des Artikels 137, der jeder Religions- 
gesellschaft selbstandige Ordnung und Verwaltung ihrer Angelegenheiten 
zuspricht. Diese Bestimmung weist schon darauf hin, daB die Religionsgesell- 
schaften ganz anders geartete Kérperschaften des 6ffentlichen Rechts sind als 
diejenigen, die Zwecke verfolgen, die dem Staatszweck wesentlich untergeordnet | 
sind und von ihm umfaBt werden. Fir keine dieser Kérperschaften ist eine 
solche Selbstandigkeit von der Reichsverfassung festgelegt worden, wie dies in 
Abs. 3 fiir die Religionsgesellschaften geschieht. Was fiir jene zu Recht besteht, 
darf nicht mit Unrecht auch auf die ganz anders gearteten Korperschaften der 
Religionsgemeinschaften angewandt werden. Zudem geben die Motive ja auch 
zu, da die Tragweite des Begriffs ,,Kérperschaften des éffentlichen Rechts“ 
in der Rechtslehre nicht eindeutig gebraucht wird. Aber auf Grund eines unge- 
klarten Begriffs in einer nachfolgenden, der Bedeutung nach geringeren Rechts- 


8 A.a.O., 68. ® Cathrein, Moralphilosophie II, 476. 
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bestimmung ein voranstehendes klar formuliertes Recht einzuschranken, ist 
rechtlich doch recht bedenklich. Es mu8 vielmehr die klare Bestimmung des 
Abs. 3 zur Interpretation des bis dahin ungeklarten Begriffs des Abs. 5 heran- 
gezogen werden. Wenn einerseits die Religionsgesellschaften véllig selbstandig 
sind in Ordnung und Verwaltung ihrer Angelegenheiten (Abs. 3) und anderseits 
den Vorzug offentlich-rechtlicher Kérperschaften genieBen (Abs. 5), so gehért 
eben die Unterstellung unter die Staatsaufsicht nicht zum Wesens- 
begriff der 6ffentlich-rechtlichen Kérperschaften. Es gibt eben 
Korperschaften, die von jeder Staatsaufsicht frei sind und dennoch gewisse 
dffentlich-rechtliche Vorziige genieBen. Wenn die Motive behaupten, da die 
Staatsaufsicht charakteristisch fiir die Kérperschaften éffentlichen Rechts sei, 
so'mag das frither wohl staatsrechtlich unbedenklich geklungen haben, als man 
die Religionsgesellschaften kraft des iibertriebenen’ jus majestaticum circa sacra’ 
und aus einer protestantisch-kirchenrechtlichen Doktrin heraus als dem Staats- 
zweck unterworfene Gesellschaften ansah. Nach der neuen Reichsverfassung 
ist dieses Merkmal fiir die Religionsgesellschaften laut Artikel 137 Abs. 3 
geschwunden. 

Nach dem Berichte Mausbachs” ist in den Ausschu8beratungen der National- 
versammlung diese Frage der Beschrankung des Abs. 3 dirrch Abs. 5° be- 
sprochen worden. ,,Dieser Gesichtspunkt ist vom Abgeordneten’ Kahl aus seiner 
protestantisch-kirchenrechtlichen Doktrin heraus wiederholt gestreift worden. ... 
Er trat zunachst in der Verbindung mit der Idee auf, daB die 6ffentliche Kérper- 
schaft vom Staat obrigkeitliche oder obrigkeitsahnliche Befugnisse erhalte, 
denen dann eine besondere Aufsicht gegeniibertreten miisse. Gegen diese Be- 
griffsbestimmung ist von allen anderen Mitgliedern Widerspruch erhoben worden ; 
sie'traf besonders auf die katholische Kirche und ihre Institute nicht zu. Demnach 
wurde auch die Annahme einer besonderen Staatsaufsicht abgelehnt.“ 

Mit diesem Berichte vergleiche man die Motive zum neuen Gesetz, und man 
erkennt, wie die sogenannte ,,Kirchenhoheit‘, die die Verfassung beseitigen 
wollte, nunmehr auf Umwegen wieder eingefiihrt wird. Die Motive berufen sich 
fiir ihre Auffassung auf eine Entscheidung des Reichsgerichts vom 26. Oktober 
1921. Wohl mit Unrecht. Die betreffende Entscheidung” stellt zunachst fest, 
daB Artikel 137 Abs. 3 Satz 1 zu den Rechtssatzen gehort, welche unmittelbar 
und sofort anzuwenden sind, und fahrt dann fort: ,,Indem diese Vorschrift den 
Religionsgesellschaften das Recht verleiht, ihre Angelegenheiten’ selbstandig 
zu ordnen und zu verwalten, nimmt sie dem Staat zwar nicht die aus der Kirchen- 
hoheit flieBenden’ Aufsichtsrechte, verbietet ihm aber jeden Eingriff in die 
eigentliche Kirchenverwaltung.“ Diese Entscheidung beweist nichts zugunsten 
der Behauptung der Motive, da® die Religionsgesellschaften in ihrer Eigenschaft 
als ,, Kérperschaften des 6ffentlichen Rechts‘ dem Aufsichtsrecht des Staats un- 


10 Mausbach, a. a. O., 70. 
11 Entscheidungen des Reichsgerichts in Zivilsachen, Bd. 103 ( (1922), 91 ff. 
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terworfen seien, daB also aus diesem Begriff sich die Kirchenhoheit ergebe. 
Die Entscheidung leitet das Recht auf Aufsicht der Kirchen von der weiter- 
bestehenden Kirchenhoheit des Staates her, ohne aber anzugeben, auf welche 
Bestimmungen der Reichsverfassung sich diese Kirchenhoheit stiitzen soll. 

So bleibt allein noch zu untersuchen, ob die sogenannte ,,Kirchenhoheit* 
des Staates nicht aus dem Zusatz zu Artikel 137 Abs. 3 hergeleitet werden kann, 
den zu verhindern dem Zentrum leider nicht gelungen ist: ,,innerhalb der Schran- 
ken des fiir alle geltenden Gesetzes‘‘. Mausbach'* gibt als wahren Sinn dieses 
Zusatzes an, ,,daB die Selbstbestimmung der Religionsgesellschaften nicht zu 
Verletzungen des innerstaatlichen Gesetzes fiihren darf.““ Es ware demnach 
der Zusatz eine SicherheitsmaBnahme gegen Sondergesetze des Staates zuun- 
gunsten der Kirchen und gegen Ubergriffe der Kirchen in Durchbrechung 
staatlicher Gesetze. Es haben aber wohl die Bischéfe recht gehabt in der Bean- 
standung dieses Satzes, ,,weil er die Handhabe bietet, eventuell in die innersten 
Gebiete der Kirche einzugreifen’**. Es kénnte z. B. der Staat dem Vereinsrecht 
eine Fassung geben, die fiir die katholische Kirche zu beobachten unertraglich 
ware. Wenn darum in diesem Zusatz zu Abs.3 auch direkt eine ,, Kirchenhoheit“‘ 
in altem Sinne nicht statuiert wird, so doch eine gewisse Beaufsichtigung der 
Religionsgesellschaften durch den Staat. 

_Mit gréferer Berechtigung 148t sich ein beschranktes Aufsichtsrecht des 
Staates aus dem Recht der 6ffentlich-rechtlichen K6érperschaften herleiten, von 
‘ihren Mitgliedern Steuern zu erheben. Die Ausiibung des Steuerrechts ist ohne 
staatliche Mitwirkung unmdglich. Soll aber der Staat mit seinen Machtmitteln 
helfen, Steuern einzuziehen, so mu er die Sicherheit haben, daB die Steuern. 
in angemessener und geordneter Weise festgesetzt worden sind, und diese 
Sicherheit hat er nur, wenn die Organe der kirchlichen Vermégensverwaltung 
ihm diejenigen Garantien bieten, die er fiir nétig erachtet. Und so hat der 
Staat ein unbestreitbares Recht, von der Kirche die rechtliche Festlegung dieser 
Garantien zu verlangen und die Befolgung dieser Gesetze zu iiberwachen. Ein 
solches Recht begriindet aber keine ,,Kirchenhoheit‘', es miiBte auf dem 
Wege der Verhandlungen mit der an sich freien Kirche geltend gemacht werden. 

Aber auch so verstanden geht das Aufsichtsrecht keineswegs soweit, daB 
der Staat berechtigt gewesen ware, seinerscits einseitig, wie er es im Gesetz 
iiber die Verwaltung des katholischen Kirchenvermégens getan, in die Ord- 
nung der Angelegenheiten der katholischen Kirche einzugreifen. Auf Grund 
des Artikels 137 Abs. 3 ware es Sache der katholischen Kirche gewesen, an die 
Regelung ihrer Vermégensverwaltung heranzutreten und in Verhandlungen mit 
dem Staate zu erstreben, den staatlichen Gesetzen und Wiinschen gerecht zu 
werden. Ein begleitendes Staatsgesetz hatte dann die dem Staate notwendig 
diinkenden Vorbehalte festsetzen miissen, wie es ja auch seitens des Staates 


12 Mausbach, a. a. O., 65. 13 Mausbach, a. a. O., 64. 
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gegeniiber der evangelischen Landeskirche geschehen ist. Die Griinde, die die 
Motive zum Gesetz™ fiir diese andersgeartete Behandlung der katholischen 
Kirche angeben, kénnen nicht iiberzeugen. Denn wenn auch die can 1518—1528 
C. 1. C., die die Vermégensverwaltung regeln, nur beratende Stimmen der 
Laien vorsehen, so hatte eine Ausnahme von diesem ius commune sicher seitens 
der Bischéfe erreicht werden kénnen. Und wenn die Motive weiterhin sagen}: 
»,90 kann die katholische Kirche sich mit dem Staat iiber die Vorlegung eines 
Staatsgesetzes zur Regelung der Vermégensverwaltung verstandigen“, so glauben 
wir doch nicht, daB iiber die Berechtigung, ein solches Gesetz vorzulegen, Ver- 
handlungen gefiihrt worden sind. Die Verhandlungen werden wohl nur den 
Inhalt des Gesetzes betroffen haben. 

So diinkt uns die Form des Staatsgesetzes fiir die Neuordnung der Verwaltung 
des katholischen Kirchenvermégens den Bestimmungen der neuen Verfassung 
nicht zu entsprechen. Sie bedeutet vielmehr einen Riickfall in Auffassungen 
iiber das Verhaitnis von Kirche und Staat in PreuBen, die durch die Reichsver- 
fassung tiberwunden zu sein schienen. Nur auf Grund einer wirklichen Kirchen- 
hoheit lieBe sich die Berechtigung, ein solches Gesetz einseitig zu geben, her- 
leiten. Der Beweis, da8 Artikel 137 Abs. 3 eine solche Kirchenhoheit noch zu- 
lasse, ist bisher nicht erbracht. : 

Abgesehen von diesen grundsatzlichen Bedenken erkennen wir aber gerne an, 
daB das vorliegende Gesetz im Vergleich mit den bisher geltenden Kulturkampf- 
gesetzen einen gewaltigen Fortschritt bedeutet und eine ,,entscheidende Wendung 
in der Haltung zur katholischen Kirche'*‘. Das Diézesanvermégen ist ganz von 
staatlicher Aufsicht befreit, in der Verwaltung der tibrigen Kirchenvermégen 
ist die Beteiligung des Staates sehr beschrankt; praktisch wird sie, von einigen 
wenigen seltenen Fallen abgesehen, kaum in Erscheinung treten. Es kann hier 
nicht die Aufgabe sein, das Gesetz in seinen Einzelbestimmungen zu besprechen. 
Ein praktischer Kommentar kann erst geschrieben werden, wenn seitens der 
bischéfl. Behérden die im Gesetz vorgesehenen Anordnungen getroffen worden 
sind. 

Aus dem Inhalt des Gesetzes sei hier nur eine Bestimmung herausgegriffen, 
die von allgemeiner Bedeutung ist und einiges Aufsehen erregt hat. Sie betrifft 
die Kirchenvorstandswahlen, und zwar die Verleihung des aktiven und passiven 
Wahlrechts an die Frauen (§§5,6). In Anlehnung an das Reichstagswahlrecht 
sind hinsichtlich des aktiven Wahlrechts die Frauen den Mannern ganz gleich- ° 
gestellt. Ebenso hinsichtlich des passiven Wahirechts; nur ist es den Frauen 
erleichtert, ihr Amt, zu dem sie gewahit sind, ohne jede Nachpriifung der Griinde 
abzulehnen oder jederzeit niederzulegen’’. 


14 Begriindung, S. 11, 12. 15 Ebenda, S. 12. 

16 Schliiter, Kéln. Volkszeitung 1924, Nr. 637. 

17 Vgl. Elisabeth Giese, ,,Das Wahlrecht der Frauen zum Kirchenvorstand“, Kéln. Volks- 
zeitung 1924, Nr. 635, und Schiiiter, a. a. O. 
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Dem katholischen Kirchenrecht ist eine solche Anteilnahme der Frauen an 
der Verwaltung des Kirchenvermégens ganz fremd. Insoweit eine Mitarbeit von 
Laien in Frage kommt, werden nur Manner dazu berufen'®. Auch die bisherigen 
Staatsgesetze hielten die Frauen vom Kirchenvorstand fern. So ist es erklarlich, 
daB diese vom Gesetz eingefiihrte Neuerung in weiten Kreisen Aufsehen und 
Erstaunen erregt hat; um so mehr, als durch Gewohnheit den Mitgliedern des 
Kirchenvorstandes besondere Ehrenrechte beim Gottesdienst in der Kirche ein- 
gerdumt worden waren, die ohne Verletzung uralter kirchlicher Tradition den 
Frauen nicht zugesprochen werden diirfen. Solche Ehrenrechte der bisherigen 
Kirchenvorstande beruhen aber auf keinem Rechtsprivileg; sie 4hneln in etwa 
den Ehrenrechten der Mitglieder der Confraternitaten, jener Vereinigungen des 
Kirchenrechts, die in incrementum publici cultus errichtet werden (can 707, § 2). 
Auch dort kénnen Frauen Mitglieder der Confraternitat werden, sind aber von 
dem 4uBeren Auftreten ausgeschlossen (cen 709, § 2). So miissen auch die bis- 
herigen Ehrenvorrechte des Kirchenvorstandes beim Gottesdienst in Zukunft 
auf die mannlichen Mitglieder beschrankt bleiben. 

Wenn aber auch abgesehen davon die Mitwirkung der Frauen in den Kirchen- 
vorstinden von vielen nicht gerne gesehen wird und diese Gesetzesbestimmung 
zu Protesten Anla& gegeben hat, so kann sie doch nicht als so ganz und gar 
unkirchlich hingestellt werden, wie es vielfach geschieht. Man beruft sich auf 
die Worte des: Apostels Paulus, die in der Spitze gipfeln, da8 die Frau in der 
Kirche schweigen soll4®. Das Wort des Apostels ist scharf; doch ist wohl ,,nicht 
zu leugnen, daB zeitgeschichtliche Ereignisse und die damalige soziale Stellung 
der Frau auf Form und Inhalt der Apostelworte eingewirkt haben. ... Aber trotz- 
dem liegt in den Worten Pauli auch ein iiberzeitliches Moment, das sich praktisch 
im. AusschluB der Frau vom eigentlichen Kirchendienst geltend macht®®.““ Was 
die Priesterweihe betrifft, so beruht diese AusschlieBung zweifellos auf gétt- 
lichem Recht. Der can 968 § 1 C. I. C. sagt: ,,Die heilige Weihe empfangt giiltig 
nur der getaufte Mann“, und wenn hier auch nicht ausdriicklich hinzugefiigt ist 
kraft géttlichen Rechts‘‘, so mu& dennoch im Hinblick auf die Tatsache, daB 
die Kirche nicht die Macht hat, aus sich heraus iiber das Wesen eines Sakramentes 
und seine Giltigkeit etwas zu bestimmen, géttliche Anordnung angenommen 
werden?!, Der Ausschlu8 der Frau von dem iibrigen Kirchendienst, soweit er 
nicht Ausflu8 des Weihepriestertums ist, beruht auf kirchlicher Anordnung. 
Doch hier begegnen wir bereits einer kleinen Ausnahme, die der can 813 § 2 
statuiert: ,,Missae inserviens ne sit mulier, nisi, deficiente viro, iusta de causa, 
eaque lege ut mulier ex longinquo respondeat nec ullo pacto ad altare accedat.“ 
Das Wort ,,mulier taceat in ecclesia‘ darf aber nicht so gedeutet werden, als 


18" Can 1520, cat {o21-C 1c. 

tol. Kor: 14) 34) 35-8 Fin 2.41. 12s 

20 M. Pribilla, Allgemeine Rundschau (1922) 187. 

21 F, X. Wernz, lus decretalium I1 12, Rom 1906, 124. 
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ob nun auch auferhalb des Kirchendienstes im Leben der christlicnen Gemeinde 
die Mitwirkung der Frau kirchlicherseits nicht erwiinscht ware. ,,Wie Christus 
Frauen um sich hatte, die ihm dienten mit ihrer ganzen Habe und ausharrten 
als erste Vertreterinnen des allgemeinen Priestertums beim Opfer am Kreuze, 
so hatten auch die Apostel ihre »Mitarbeiterinnen«, die »vielgeliebtens, die 
»viel im Herrn gearbeitet« haben. So zahlt allein der Schlu8 des Roémerbriefs 
folgende Frauen auf: »Phoebe, unsere Schwester, die im Dienste bei der Ge- 
meinde zu Kenchrea ist, die vielen beigestanden hat und selbst auch mire; 
Prisca, die mit ihrem Gatten Aquilas von Paulus den Ehrentitel bekommt: 
»Mitarbeiter in Christo Jesu, welche fiir mein Leben ihren Hals gewagt haben, 
welchen nicht allein ich, sondern auch alle Gemeinden der Heidenchristen Dank 
sagen«; »Maria, welche sich viel Miihe um euch (Rémer) gemacht hat«; »Try- 
phana und Tryphosa, welche im Herrn arbeiten«; »Persis, die geliebte, welche 
viel im Herrn gearbeitet hat«; »die Mutter des Rufus, die auch meine Mutter 
ist«; » Julia und die Schwester des Nereus und Olympias, die einer ganzen Gruppe 
von Heiligen Heimat gewahrten?«,.‘‘ So zeigt sich von den ersten Tagen des 
Christentums an — und es ist bis heute so geblieben — ein Mitwirken der Frau 
in der Seelsorge als Ausflu8 jenes allgemeinen Priestertums, das der Apostel- 
fiirst im 2. Kapitel seines ersten Briefes verkiindet hat, das keinen Unterschied 
kennt zwischen Mann und Frau. Es ist das ,,weite Gebiet der Karitashilfe in 
der Seelsorge, das diesem priesterlichen Wirken der Frau aufgetan ist?*.‘‘ Deshalb 
sind die Frauen auch die berufenen Mitarbeiterinnen in den Caritasausschiissen, 
die bei uns nunmehr in jeder Gemeinde gebildet werden. Und ist dies echtkirch- 
lich, so kann darum doch auch eine Mitarbeit in den Kirchenvorstanden nicht so 
ganz unkirchlich sein. Zwar entspricht das Gebiet der Vermégensverwaltung 
wenig der fraulichen Eigenart. Auch in den weltlichen Vermégensverwaltungen 
finden wir gar selten Frauen vertreten. Gerade bei der kirchlichen Vermégens- 
verwaltung ist die Aufgabe des Kirchenvorstandes aber nicht nur eine finanz- 
technische. Die Aufstellung des Etats erfordert alljahrlich eine rechte Wiirdigung 
der Bediirfnisse der Kirchengemeinde und eine Bestimmung derjenigen Zwecke, 
die eine finanzielle Beihilfe erhalten sollen. Und es besteht kein Zweifel, daB 
— wie es bisher schon geschehen ist — Werke der christlichen Caritas in Zukunft 
noch mehr durch kirchliche Mittel des Etats unterstiitzt werden miissen. Hierbei 
werden die Frauen in den Kirchenvorstanden nicht versagen und gerne auf ande- 
ren Gebieten Sparsamkeit tiben, um Werke der Caritas zu stiitzen. Und was 
Rademacher in seinem Aufsatz ,,Die Mitwirkung der Frauen der christlichen 
Gesellschaft?4“‘ im allgemeinen sagt: ,,Es miissen auch Frauen in die Gemeinde- 
korperschaften hineingew4hlt werden, damit sie die Warme der christlichen 
Liebe in den kalten Mechanismus der Verwaltungen hineintragen,“ das kann 


206 500 Hae 1h SIR Ot ee ee 
22 F. Krebs, ,,Priestertum der Frau‘‘, Hochland 1922, Bd. 2, 209, 210. 
23 Das., 210 ff. 
24 A, Rademacher, Verniinftiger Glaube, Freiburg 1923, 218. 
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auch fiir die Kirchenvorstande Geltung haben. Wenn somit in Zukunft in die 
Kirchenvorstande Frauen ihren Einzug halten, so kann diese uns aufgezwungene 
Neuerung des Staatsgesetzes, namentlich in GroBstadten, doch von Nutzen 
werden, besonders wenn den Frauen die ihrer Eigenart entsprechenden Aufgaben 
zugewiesen werden. 

Die Verleihung des aktiven und passiven Wahlrechts an die Frauen wird 
wohl auch zur Folge haben, dab das sehr gesunkene Interesse an den kirchlichen 
Wahlen sich wieder hebt und eine gréBere Zahl von Wahlern zur Wahlurne 
kommt. Die Begriindung zum neuen Gesetz nimmt eine vierfache Vermehrung 
der Wahlberechtigten an?. DaB aber ein hoher Prozentsatz derselben vom 
Wahlrechte Gebrauch machen, daB es zu Wahlkampfen kommen wird, ist im 
allgemeinen fiir die nachste Zeit wohl nicht anzunehmen. Das wird sich vielleicht 
4ndern, wenn politische Parteien den Versuch machen, ihre Weltanschauung 
innerhalb der Kirchenvorstaénde zur Geltung zu bringen. 

Von seiten der Sozialdemokratie muB& mit solchen Versuchen gerechnet 
werden. ,,In weiten sozialdemokratischen Kreisen hat sich heute das Empfinden 
durchgesetzt, daB véllige Verneinung der religidsen Elemente im Sozialismus, 
einfache Ablehnung der Méglichkeit, den Sozialismus mit religiésem Erleben 
und Wirken zu verbinden, den sozialistischen Aufgaben der neueren Zeit nicht 
mehr gerecht wird?s.‘ 

Als Erbschaft des Gere hatte die Sozialdemokratie den Grundsatz 
iibernommen: Religion ist Privatsache. Und aus diesem Grundsatze heraus 
zeigte sie nicht nur ,,religidse Uninteressiertheit und Gleichgiiltigkeit gegeniiber 
der Kirche und ihrem Wirken,‘ sie war auch direkt kirchenfeindlich und foérderte 
nach Kraften den Austritt aus der Kirche. ,,Das ist aber eine Haltung, die wohl 
liberalisierender Art entsprechen mag, nie aber sozialistischem Streben zur 
Gemeinschaft auf allen Gebieten?’.“« Kleinspehn sieht die Zusammenhange 
zwischen diesem sozialistischen Streben und der Forderung der christlichen 
Religion nach Gemeinschaftsgeist und Brudersinn, er sieht die ,,religidse Welle, 
die durch die Lande geht,“ er verkennt auch nicht den.noch vorhandenen Einflu& 
der christlichen Religion auf die Massen, und so fordert er?8: ,,Die Sozialdemo- 
kratie darf im Interesse des Sozialismus eine Organisation wie die Kirche, die 
ihren Einflu8 fast in jedes Haus tragt, nicht langer abseits von ihrem Wirkungs- 
kreis liegen lassen.‘‘ Von dieser Forderung ausgehend scharft er den Arbeitern 
das Gewissen, wieviel sie durch ihre Untatigkeit versdumt haben, und wie sie in 
Zukunft sich betatigen und auf die Kirche Einflu8 gewinnen miissen. Seine 
Ausfiihrungen und Vorschlage haben allerdings nur die protestantische Kirche 


25 Begriindung S. 21. 

6 Johannes Kleinspehn, Kirchliche Neuordnung und Sozialdemokratie in den Soz. Mo- 
natsheften 1924, 61. Bd. 2. Heft 106 ff. 

27 A.a.O., 108. 

28 A.a.O., 109., 
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PreuBens im Auge. Nach der neuen Verfassung der protestantischen Kirche in 
PreuBen ist ja auch eine Méglichkeit gegeben, Einflu8 auf das innerkirchliche 
Leben zu erringen. Die kirchliche Organisation der Protestanten ist auf dem 
Grundsatz der Genossenschaft aufgebaut, und die nach der Verfassung zur Ver- 
mogensverwaltung berufenen Kérperschaften sind auch gleichzeitig zur mice 
und Ordnung des inneren kirchlichen Lebens berufen. 

Nach der streng hierarchisch gegliederten katholischen Kirchenverfassung 
steht den Laien grundsatzlich kein solcher Einflu8 zu. Das Streben also, das 
innere Leben der katholischen Kirche auf diesem Wege mit sozialistischem 
Einflu8 zu durchdringen, ist ganzlich zur Unfruchtbarkeit verurteilt. Der Kir- 
chenvorstand der katholischen Gemeinde kann aber mittelbar auf die kirchlich 
festgelegte Seelsorge Einflu8 gewinnen, indem er die notwendigen finanziellen 
Mittel bereitstellen mu8. Einsichtige Kirchenvorstaénde haben schon bisher die 
durch Kirchensteuern aufzubringenden Mittel nicht nur fiir Besoldungen der 
Geistlichen, die Bestreitung der Kultus- und Verwaltungskosten, die Instand- 
haltung der kirchlichen Gebaulichkeiten bestimmt, sondern auch Mittel in den 
Etat eingesetzt fiir Erbauung von Gemeindehausern zur Jugendpflege, fir 
Volksbibliotheken des Borromausvereins usw. Solche Positionen fanden auch die 
Genehmigung der Aufsichtsbehérden. Hier kénnten sozialdemokratische Mit- 
glieder des Kirchenvorstandes der geordneten kirchlichen Seelsorge Hemmungen 
bereiten, wenngleich auch, solche Hemmungen zu beseitigen, im Gesetze Mittel 
und Wege gegeben sind. Auf diese Méglichkeit mu8 man gefaBt sein. Denn 
wenn es den Fiihrern gelingt, die Gleichgiiltigkeit der breiten Massen ihrer An- 
hanger zu iiberwinden und sie im Hinblick auf die im Protestantismus ermég- 
lichte Einflu8nahme auf das gesamte kirchliche Leben zur Teilnahme an den 
Kirchenwahlen aufzuriitteln, so wird es sicher nicht an Versuchen fehlen, auch 
in den katholischen Kirchenvorstanden Fu zu fassen und Einflu8 zu gewinnen. 

Darum darf von katholischer Seite nicht ruhig abgewartet werden, was die 
Zukunft vielleicht bringen wird. Es mu8 jetzt aus AnlaB des neuen Gesetzes 
innerhalb der Gemeinden das Interesse fiir die Aufgaben des Kirchenvorstandes 
geweckt, fiir die Beteiligung an den kirchlichen Wahlen geworben werden; es 
muB8 vor allem von vorneherein der Geist sorgender Liebe in die Arbeiten des 
Kirchenvorstandes hineingetragen werden, der die Kirchenvorsteher freudig 
an den durch das Gesetz ihnen zugewiesenen Aufgaben mitarbeiten 1a8t. 
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Dorfseelsorge und Dorfkultur. 


Von Pfarrer Jakob Weiler in Mertesdorf b. Trier. 


| auptaufgabe und Hochziel aller Seelsorge, also auch der Dorfseelsorge in 
der kulturkritischen Gegenwart, ist und bleibt die Pflege und Vollentwick- 
lung der eigentlichen Seelenkultur. Ist doch Seelsorge ihrem Wesen und Ziele 
nach die hauptamtliche Sorge fiir das Heil der Seelen und ihr iibernatiirliches 
Innenleben, fiir das feste Hineinwachsen der Seelen in die Gotteskindschaft 
hinein, bis zur Gottvereinigung hinauf. Und dennoch, ja gerade deshalb ist die 
echte Seelenkultur allerzeiten und allerorten auch die Seele und beste Triebkraft 
aller gesunden Wirtschaftskultur und aller Sozialkultur. Darum hat gerade die 
unscheinbare Dorfseelsorge bei richtiger Orientierung und zielsicherer Aus- 
wirkung all ihrer Einzelkrafte auch fiir die Erhaltung und Hoherentwicklung 
der gesamten Dorfkultur eine iiberragende, allerdings in der breiten Offent- 
lichkeit, in der Literatur und selbst in der Pastoral- und Erziehungsliteratur 
leider immer noch stark unterschadtzte Eigenbedeutung und Eigenberechtigung. 

Dorfseelsorge in deiner weltverborgenen, veilchenlieben Eigenart! Dorf- 
kirchlein mit all deinen késtlichen Reizen und grofen Noten! Dorf- 
kanzel mit all deinen Gegenwartsproblemen! Dorfschule mit all deinen 
Kinderaugen und Kinderherzen voll grofer Fragen nach Seelenbrot und Lebens- 
sonne! Dorfjugend mit ‘all deinen inneren Krisen und all deiner 4uberen 
Unbeholfenheit beim Ubergang ins Berufsleben sowie ins dérfliche, kirchliche 
und biirgerliche Eigenleben, zumal jetzt beim immer stiirmischer werdenden 
Ubergange Europas in ein neues Zeitalter der Kultur! Mannerkampf und 
Frauenweh, Miittersorge und Familienleid! Soviel Herzen, soviel Kreuze und 
zuweilen mehr ganze Kreuzwege als Herdstatten im Dorf! Armen- und Waisen- 
pflege, Krankenpflege im weltvergessenen Dorfe ohne Arzt und Apotheke, ohne 
Krankenhaus und Krankenschwester, ohne Geldquellen und Fiirsorgeeinrich- 
tungen jeglicher Art! Denn die Grenze des Dorfes und Flurbannes ist gewohn- 
lich auch die Grenze der modernen Hilfsmittel. Und die weite Umwelt des Dorfes, 
insbesondere die Stadt ist so einseitig sozial, daB sie immer neue Polypenarme 
ausstreckt, um die dérflichen Kraftquellen auszusaugen, und zwar meist mit 
dem Rechte des Starkeren, ohne sich um die Pflicht gleichwertiger Gegen- 
leistungen im Dienste der Dorfkultur ernstlich zu kiimmern. Wer hilft dem wehr- 
losen Dorfe in diesem hartnackigen VerstadterungsprozeB ? 

Und mitten in dieser Wogenbrandung steht auf seinem Fiihrerposten der 
Dorfseelsorger, einsamer und weltverlassener als der letzte Kloster- 


* Zur Veréffentlichung frd!. iiberlassen aus dem in diesem Herbst im Caritas-Verlage, 
Freiburg i. Br., erscheinenden Werke ,,Landliche Wohlfahrts-und Jugendpflege“. 
Auf desselben Verfassers landliche Lebenskunde ,,Mich ruft es zur Arbeit“ (Biicher des 
Sdmanns, herausgegeben von Heinr. Mohr, Herder & Co., Freiburg i. Br. 1920) kommen wir 
demnachst in anderem Zusammenhang zuriick. Die Schriftleitung. 
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monch. Und doch soll er der Leuchtturm und der sichere Fahrniann sein fiir 
alle seine Dorfleute. Alle im Dorfe verlangen sein volles Verstehen ihrer Eigen- 
lage und seine volle Hilfe mit ganzem Herzen und beiden Armen, am meisten 
dann, wenn alle andern Helfer mut!os oder kraftlos versagen. Dafiir ist er ja da, 
der ,,Hahr“, um allen zu helfen in jeder Notlage. Dafiir hat er doch so lange 
studiert, um rein alles zu wissen und alles zu kénnen. Und soviel gilt er im Dorfe, 
als er amtlich und auSeramtlich zum Wohle seines Dorfes leistet. Also wie eine 
moderne Antennenanlage soll er aus weitester Ferne alle Funkspriiche der kirch- 
lichen und profanen Wissenschaft, der Behérden und der sozialen Organisationen, 
auch der Kunst- und Schéngeister regelrecht auffangen und mundgerecht 
verdeutscht bereithalten fiir jeden, der im Dorf derartige Bediirfnisse hat. Er 
ist nun einmal der oberste Kulturvermittler zwischen Stadt und Land, der zu- 
standige Dolmetscher nicht nur Gottes und der Kirche, sondern auch des Staates 
und der ganzen Offentlichkeit. 

Firwahr ein Wirkungsbereich, so vielseitig und weittragend, daB die aller- 
fahigsten und erfolgreichsten Dorfpastoren im BewuB8tsein ihrer begrenzten 
Zulanglichkeit sich immer wieder selbst des Heilandswortes erinnern: ,,Und 
wenn ihr alles getan habt, so sprechet: Unniitze Knechte sind wir.‘‘ Aber wenn 
wir selber es uns auch nicht gestehen wollten, die meisten Dorfleute denken es, 
und etliche sagen es auch gelegentlich offen heraus, weil sie all die stille Klein- 
arbeit des Kopfes und die des Priesterherzens sc selten mit Handen greifen kénnen. 
Auch die kirchlichen und staatlichen Behérden sagen es uns deutlich genug, 
wenn wir nur einen einzigen Fehlgriff getan haben unter tausend Kunstgriffen, 
die bekanntlich nicht in ihren Akten stehen. Die stadtische Presse schreit es 
uns zuweilen in die Ohren, wie riickstandig und schwerfallig der Landklerus ist, 
wenn wir nicht gleich bei jedem neuen Schlagwort irgendeines Einspanners mit 
vollen Lungen unser Ja und Amen sagen, sondern miBtrauisch und kiihl erst die 
Bewahrung der Neuerung bei andern abwarten, weil wir in erster Linie das wahre 
Wohl unserer eigenen Schutzbefohlenen zu betreuen haben, und weil bei ernsten 
Miferfolgen im Dorfleben nur zu schnell das blinde Vertrauen der Volksseele 
auf den priesterlichen Dorffiihrer Einbufe erleidet. 

Und dennoch: wer in seinem Dorfe in langjahriger Wirksamkeit einen kirch- 
lichen und sozialen Fortschritt von Bestand erreichen will, dem gilt allzeit 
die Regel: er wirke still und unerschlafft im kleinsten Punkt die groBte Kraft. 
Still und unerschlafft, denn all seine SAmanns- und Bildungsarbeit ist getragen 
von apostolischem Caritasgeiste: Allen alles werden, um alle fiir Christus au 
gewinnen. Und alle Samariterdienste, alle Caritas- und Sozialarbeit an den ein- 
zelnen Pfleglingen erfahrt dann im kleinsten Punkt die groéRte Kraft, wenn sie 
immerfort, neuzeitlich orientiert, mit scharfem Fihrerblick und fester Fuhrer 
hand bis zum sicheren Erfolg durchgefiihrt wird. Und jeder Erfolg in dieser 
Caritasarbeit bringt uns neue Arbeit neuer Hilfsbediirftiger und Hilfesuchender 
hinzu, bringt aber auch neue Gegnerschaft und neue Schwierigkeiten ohne 
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Ende. Aber all diese Kleinarbeit mit gré8ter Kraft ist einsame Pionierarbeit, 
Kulturarbeit unter Ausschlu8 der Offentlichkeit. 

Warum unter AusschluB& der Offentlichkeit? Weil alle landlichen Kultur- 
triger, Landpastor wie Landlehrer und Landgemeindebeamten, bis in die aller- 
neueste Zeit hinein einfach dazu verurteilt sind, die ganze Eigenart der land- 
lichen Fiithrung — selbst bei williger Gefolgschaft und Mitarbeit der seit Menschen- 
altern nur zu oft irregefiihrten und darum scheu gewordenen Landbevilkerung — 
erst in ihrer landlichen Praxis allmahlich zu erlernen durch vorsichtiges Herum- 
tasten und Ausprobieren. Bei diesem Fremdlingsdasein und Helotentum auf Jahre 
hinaus bringt aber nur ein kleiner Prozentsatz der Landanfanger aus sich allein 
die Riesenkraft auf, sich emporzuarbeiten bis zur landlichen Fiihrertiichtigkeit, 
ohne inzwischen bei der Volksmehrheit halb abgewirtschaftet zu haben. Und da 
wundert sich die Offentlichkeit zuweilen so iiberlaut iiber die Riickstandigkeit 
der Landbevélkerung und der Dorfkultur? Ihr gebt dem Gartner nur einen 
hdlzernen Spaten, dem Bauer nur einen Holzpflug, dem Schreiner und selbst 
dem Arzt nur ein Steinmesser in seine Einsamkeit mit und erwartet doch von 
ihnen moderne, vollwertige Arbeitserfolge? | Wirklich ein komisches Vor- 
bildungssystem! Ihr siebenmal Weisen, wann endlich gelingt es euch, diesen 
Stein der Weisen zu heben? 

Oder ist es kein Armutszeugnis, daB sich bis heute noch kein katholischer 
Organisator und kein katholischer Verlag hat entschlieBen kénnen zur Heraus- 
gabe eines dorfkirchlichen Sonderorgans fiir die landliche Praxis, in dem all die 
neuzeitlichen Probleme der Kirchen- und Schulgemeinde, auch der landlichen 
Caritasarbeit aus l4ndlich orientierten Federn eingehend zur Sprache 
kommen kénnen? Eine Eigenzeitschrift meine ich, wie es bereits seit 1908 die 
im Verlage der Landbuchhandlung, Berlin, erscheinende Monatsschrift ,,Die 
Dorjkirche“ mit unerwartet gutem Erfolge fiir die evangelische Dorfgeistlich- 
keit gewesen ist. Auch K. Hesselbachers Band der Praktisch-theologischen 
Handbibliothek: ,,Die Seelsorge auf dem Dorfe‘‘ (3. Aufl. Géttingen 1920), 
hat immer noch kein wiirdiges Gegenstiick aus katholischer Dorfperspektive 
gefunden. Gewif8, auf jener Seite ist infolge des religidsen Subjektivismus und 
Libertinismus der AtomisierungsprozeB der Ubergangszeit in ihren Landgemeine 
den entschieden rapider und auch radikaler verlaufen, und so drangte die innern 
und auBere Not der Dorfkirchleute fast zwangslaufig zur Schaffung eines solchen 
Sondersprachrohres der praktischen Erfahrung und eines reichhaltigen Maga- 
zines volkstiimlicher und volkskundlicher Forschung. Aber gerade der uner- 
schépfliche Reichtum katholischer Dorfgeschichte in Siid- und Westdeutschland 
mit ihren seelischen Dauerwerten fiir alle Landpraktiker und der wahre Hei8- 
hunger der jiingeren Dorfpastoren und Dorflehrer nach landlich anstatt fast immer 
stadtisch orientierten Fachaufs4tzen muB doch endlich irgendwo auch einen katho- 
lischen Jungborn landlicher Eigenart und Edelart aufsprudeln lassen. Unsern 
Pfleglingen gegentiber wird es nachgerade unverantwortlich, wieviel Geld und 
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kostbare Zeit wir landliche Fihrer im Laufe weniger Jahre auf das Halten und 
Durcharbeiten aller méglichen Neuwerke und Zeitschriften verwenden, um nach- 
her immer wieder enttauscht zu erkennen, daB fiir unsere landlichen Amtsbediirf- 
nisse unter vielem Kulturschlamm und -sand tatsachlich nur hie und da ein fiir 
uns miinzbares Goldkérnchen zu entdecken ist. Und das darum, weil die Mehr- 
zahl von uns im Schlepptau des stadtischen Kulturkreises uns unserer Eigenart 
und Eigenbediirfnisse scheuen und schamen gelernt haben, ohne es vielleicht 
selbst klar zu erkennen, wie iiberbescheiden, ja wie mundtot wir alle auferhalb 
unsers engern Amtskreises gemacht worden sind. Darum wagt sich kaum mehr 
ein erfahrener Landpraktiker in seiner urwiichsigen Eigenart ans Licht der Of- 
fentlichkeit. Und kommt er mal mit seinem innersten Herzblut ans Licht, dann 
wird er bald das gewaltsame Schwimmen gegen den Stadtstrom drangeben 
miissen. Was gilt denn drauBen die Eigenmeinung des besten Landpastors | 
oder Landlehrers oder Landbiirgermeisters, wenn sie zu neu auftauchenden 
Kultur- oder Sozialfragen nach reifer Uberlegung einmal landechte und land- 
gerechte, nicht aber stadtlaufige Stellung nehmen? Sowenig, daB langst die 
Mehrzahl der bodenstandigen Dorfkenner mit einer resignierten Kaltbliitigkeit, 
die oft genug den Anschein geistiger Stagnation und Lethargie erweckt, sich 
auBerlich damit abfinden: ,,LaB doch die Welt au&erhalb der eigenen Dorf- 
grenzen bis zum Umfallen ihren Hexentanz auskosten, la ihnen den hysterischen 
Mottentanz um die Bogenlampen und Sumpilichter der Stadtkultur, auch den 
Narrentanz um das goldene Kalb und die besseren Stellen, wenn dieses Tollen 
und Taumeln sie gliicklicher macht. Fiir unsere Dorfnote aller Art hat drauBen 
doch niemand Ohren und Verstandnis, noch weniger Zeit und Helfermut, am 
wenigsten Helfergeschick zum wirklichen Dauervorteil unserer Dorfer. Stadt 
ist Stadt und bleibt Stadt, vom Lande wollen sie ja immer nur haben und holen, 
geben aber wollen sie uns nur ihren iiberfliissigen Warenkram und ihren Herrscher- 
willen iibers Land.‘ 

Aber so haben Dorfseelsorge, Dorfschule und Dorfverwaltung notgedrungen 
gelernt, abseits der breiten Heerstrabe ihre kiimmerlichen Pfade zu gehen ohne 
Wegzeichen wirklicher Meister landlicher Art. Jeder ist sich selber System und 
Meister, so gut es eben geht, zuweilen zum Vorteil, oft genug auch zum Still- 
stande und Riickgang der landlichen Entwicklung. All die ungewollten, aber 
unvermeidlichen Umwege und Mifgriffe in den Jahren des Einstudierens und 
Einfiigens in den geheimnisvollen Dorforganismus verschlingen fiir Fuhrer und 
Volk gar zu viel kostbare Zeit und Kraft. Und ewig kommt so das Land als riick- 
standig hinterher gehinkt, anstatt auf starken FiiSen wirkliche Vorspriinge der 
Stadt schnell und leicht einzuholen. 

Oder ware nicht schon die wirkliche Ergriindung der landlichen 
Volkspsyche mit all ihren geheimnisvollen Stromungen lokaler und ge- 
schichtlicher Eigenart eine akademische Preisaufgabe, lésbar nur fiir boden- 
standige Landpraktiker? ebenso die Landschule fir einen langjahrigen 
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Landlehrer? Eine ahnliche Preisaufgabe: Die Dorfjugend und ihre 
Fortbildung. Und dann die wichtigste Preisaufgabe: Neuzeitliche 
Dorfpastoralin all ihren Einzelsparten. Aber weil solche brennende Dorf- 
probleme so hochkritische Entdeckungsfahrten und miihselige Pfadfinder- 
arbeiten sind, die nur von langst bewahrten Dorfpraktikern sachlich und griind- 
lich, vor allem landgerecht kénnen gelést und natiirlich auch nur von eben- 
biirtigen Landpraktikern kénnen begutachtet oder erganzt werden, darum 
bleiben solche Standardwerke schon so tiberlang eine allseits ertraumte Zu- 
kunftsmusik. Die zihen Dorfpraktiker verzichten ja grundsatzlich auf den Ka- 
theder und sogar auf die Feder. Erst miiBte eine Sonderzeitschrift fiir Dorf- 
praxis die vielen Vorarbeiten in Einzelaufsdtzen erledigen. 

Daher, d. h. in Ermangelung dieser schiirfenden Zeitschrift fiir Dorfpraxis 
und in Ermangelung griindlicher Vorschulung der Dorfanfanger fiir die Dorf - 
praxis, unser steriler und sterilisierter, lebenskeimloser Intellektualismus ; daher 
die Unterernahrung der Dorfseele; daher die Landflucht oft der besten Fiihrer ; 
daher die Verédung des Familienlebens, die Verwilderung der Landjugend; die 
Mammonsjagd, der iibertriebene Wirtshauskult und Vereinsrummel, kurz, die 
ganze Fieberkrankheit der ehemals so bliihenden Dorfkultur. Ein wahrer Kreis- 
lauf schwerer Verhingnisse, der nur durch eine jahrzehntelange systematische 
Aufbauarbeit wettgemacht werden kann. Wer hilft mit, diesen landlichen 
Zauberbann zerbrechen ? 

GewiB, es ist keine so einfache Aufgabe, diese Neubelebung und Verjiingung 
unserer Dorfkirchen- und Dorfschularbeit mit landlich-homogenem Geist und 
Leben. Aber wo einmal der Wille vieler zur Selbsthilfe aus der unertraglichen 
Zwangslage nachhaltig aufflammt, wie vor fast zwei Jahrzehnten unter vielen 
evangelischen Dorfkirchleuten der obigen Dorfkirchengemeinschaft, da ebnen 
sich auch die Wege zum freieren, freudigen Aufstieg. Was dort méglich war, kann 
wieder werden. Oder hieBe es nicht der Arbeitsfreudigkeit und Leistungsfahig- 
keit unserer Landfiihrer ein Armutszeugnis ausstellen, wenn wir endgiiltig vor 
der jetzigen Ubermacht kapitulieren wollten? wenn wir unsern Vorarbeitern 
im Dorfe vor hundert Jahren nachstehen wollten an.Tatkraft und Opfermut? 
Zu Anfang des vorigen Jahrhunderts war namlich die Seelenkultur der deutschen 
Lande in ahnlicher Notlage durch den damaligen Rationalismus und Libertinis- 
mus der Oberschichten wie heute durch den Intellektualismus und Materialismus 
bzw. Radikalismus weiter Volkskreise. Die Revolution war von oben gekommen, 
aus der Lethargie der Oberschicht. Damals hat die Sehnsucht nach Reformen 
und Revolution, der resolute Aufstieg zu kultureller und nationaler Selbst- 
besinnung und Selbstbestimmung gerade im Landklerus und Landvolke auf- 
fallig viele Hilfskrafte mobil gemacht, wie die vielen Aufbauschriften landlicher 
Federn an landliche Leser beweisen. Allein die Tatsache, daB damals die ,,GroBe 
Katechese eines Dorfpfarrers fiir das Landvolk“ von E. Menne, Verlag M. Doll, 
Augsburg, mit ihren sage und schreibe neunzehn Banden zu je etwa 550 Druck- 
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Seiten erscheinen konnte als ,,eine vollstandige Universaltheologie fiir den 
gemeinen Mann‘, daB sie darunter zwei volle Bande enthalt tiber die heute 
wieder so aktuelle Liturgiekunde, und da sie dennoch anscheinend reiSenden 
Absatz gefunden hat, das diirfte doch den heutigen Landklerus und Land- 
lehrerstand ermutigen zu energischem Zusammenschlu& fiir die Erhaltung 
und ruhige Weiterentwicklung unserer vielbegehrten, aber zu schwach_ be- 
wehrten und unterernahrten Dorfkultur. Manche Krafte sind ja flott am Werke, 
Bausteine zu formen und zu sammeln. Aber ihr festerer ZusammenschluB 
in einem gemeinsamen Dorfkirchenorgan mu8 der erwachenden Bewegung 
mehr Durchschlagskraft und Riickgrat geben helfen. Wer wagt’s? 
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Seit einigen Jahren beschdftigt man sich in den Kreisen der nichtkatholischen Theologen 
und Religionswissenschaftler in einem MaBe mit der katholischen Kirche, wie es friiher nicht 
tiblich war. Besonders die beiden Werke von Friedrich Heiler tiber das ,,Wesen des Katholi- 
zismus‘‘ (Mtinchen 1920) und diber den ,,Katholizismus, seine Idee und seine Erscheinung‘‘ 
(Miinchen 1923) haben vielfach anregend gewirkt und bei katholischen wie protestantischen 
Theologen naturgem4& ganz verschiedenes Echo geweckt. Wdhrend diese Auseinander- 
setzungen der katholischen Kirche als solcher sich zuwenden und von ihrer gegenwartigen 
zeitgeschichtlichen Lage absehen, ist inzwischen auch eine Literatur entstanden, die sich 
mit dem Katholizismus der Gegenwart, seinem Wollen und Wirken, besonders in Deutsch- 
land, beschaftigt. Dieser Art ist die oben verzeichnete Literatur. Es unterliegt keinem Zwei- 
fel, daB infolge der Revolution und der neuen Verfassung vom 11. August 1919 ftir die katho- 
lische Kirche in Deutschland manche Fesseln gefallen sind, die friiher ihre Wirksamkeit 
hemmten. Man kann als Katholik diese Tatsache nur begriiBen, ohne deshalb die nachteiligen 
Folgen zu tibersehen, welche Revolution und Verlust des Weltkrieges fiir unser Vaterland 
im Gefolge haben. Mit der groBeren 4uBeren Freiheit der katholischen Kirche in Deutsch- 
land geht Hand in Hand eine starkere Lebendigkeit und Regsamkeit auf allen geistigen Ge- 
bieten, besonders soweit religids-kulturelle Fragen in Betracht kommen. Es ist nun inter- 
essant, zu beobachten, in welcher Weise protestantische Schriftsteller und Theologen auf 
diese gegenwartige Lage des Katholizismus reagieren. 

H. Hermelinks, des Marburger Theologieprofessors, Studie zerfallt in zwei Teile: Der 
erste schildert ,,Katholizismus und Protestantismus in der Gegenwart“, d. h. bis zum 1. Marz 
1923; der zweite ,,Neues vom Katholizismus unserer Tage‘‘, d. h. bis zum 1. Mai 1924. Der 
erste Teil der Studie war bereits im vorigen Jahre als 1. Auflage erschienen und ist unver- 
andert tibernommen worden. Sogar die Anmerkungen sind am Schlusse dieses ersten Teiles 
stehengeblieben. Dann folgt der zweite Teil mit dem angegebenen Thema, zuerst verdffent- 
licht in der ,,Christlichen Welt‘ (1924, Nr. 14—21). Wie die beiden Teile der Studie AuBerlich 
scharf voneinander getrennt sind, so ist auch der Ton in beiden Teilen ein ganz anderer. 
Wahrend der Verfasser im ersten Teile mit anerkennenswertem Streben: nach Gerechtigkeit 
und Wohlwollen gegeniiber der katholischen Kirche urteilt, sagt er selbst in der Einleitung 
zu dem zweiten Teile: ,,Gerade um jener Ehrlichkeit willen (die Hermelink von katholischer 
Seite nachgeriihmt wurde) glaube ich heute in einer aggressiven Gruppierung die Reihe der 
seit einem Jahre aufgelaufenen Tatsachen hier vorfihren zu miissen. Denn das bedriickende 
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Gefiihl eines umfassenden Angriffs ist in den protestantischen Kreisen Deutschlands wohl 
allgemein verbreitet.““ (S. 86.) 

In dem ersten Teile schildert H. die gegenwartige Lage des Katholizismus, die er durch 
folgende Erscheinungen gekennzeichnet findet: den monastischen Frihling, die Jugendbe- 
wegung, den eucharistischen Frihling, gréBere Kulturfreudigkeit, die Hinwendung der Philo- 
sophie zur Metaphysik, das Biindnis mit der modernen Kunst und Literatur, starkere Be- 
tonung der Sozialethik und Staastanschauung, den neuen Codex iuris canonici sowie die 
Steigerung des SelbstbewuBtseins tiberhaupt und endlich ein neues Lebensgefiihl der katho- 
lischen Religiositat. Hierauf untersucht H. die gegenwdrtige 4uBere Lage der katholischen 
Kirche innerhalb und auBerhalb Deutschlands. Beziiglich Deutschlands warnt er seine 
Glaubensgenossen vor Ubertreibungen hinsichtlich des Vordringens und Erstarkens der 
katholischen Kirche. ,,Es geht doch nicht an, jede Fronleichnamsprozession, die sich um 
eine StraBenecke weiterwagt als herkémmlich ist, als feindseligen und umstiirzenden Akt 
zu beschreien, in einem Zeitalter, in welchem von den Kommunisten bis zu den National- 
sozialisten alles auf die StraBe geht.‘‘ (S.35f.) Von besonderem Interesse sind die Ausfahrungen 
H.s diber das gegenseitige Verhaltnis von Protestantismus und Katholizismus in der Gegenwart. 
Er erhebt folgende Forderungen: 1. Kein Kulturkampf gegen die katholische Kirche. ,,End- 
giltiges Ende des Kulturkampfes muB jetzt die Losung sein.‘‘ (S. 49.) 2. Méglichstes 
gegenseitiges Sichkennenlernen. Verschiedene Vorschlage und Versuche, zu einem modus 
vivendi der beiden Konfessionen zu kommen, werden besprochen.. Der Forderung gegen- 
seitigen Sichkennenlernens will H. fir seinen Teil dienen. Darum bietet er einen Abschnitt 
tber das innerliche Verstandnis des katholischen Christentums. Diesem glaubt 
er auf doppeltem Wege nahekommen zu k6énnen: a) vom ZeitbewuBtsein und seinen Gegen- 
wartsbedirfnissen aus. Dabei weist er auf das religidse Gemeinschaftsgefiihl, die objektive 
Wahrheitsform, den Besitz autoritativer Fihrer als die innersten Wesensziige der katholischen 
Kirche hin, betont aber auch den protestantischen Gegensatz dazu. b) von der Geschichte 
aus. Katholizismus und Protestantismus pragen in ihrer religidsen Eigenart zwei verschiedene 
Seiten des Christentums aus. Der Katholizismus ist das Kirchentum objektiver tibernatir- 
licher Wahrheits- und Wirklichkeitserfassung sowie strenger Gesetzlichkeit, der Protestantis- 
mus dagegen ist das ,,Kirchentum des lebendigen Flusses und einer neueingestellten evange- 
lischen Weitherzigkeit‘‘. (S.61.) Im SchluBabschnitt des ersten Teiles bespricht H. die 
gegenseitig méglichen Einstellungen und empf-ehlt fair die Gegenwart nicht bloB gegen- 
seitige Toleranz, sondern ,,christlich-briiderliche Annaherung und Ergadnzung‘ (S.65) im 
Sinne der von ihm gegebenen Deutung katholischen und protestantischen Wesens. Er schlieBt 
mit Worten, aus denen seine Grundanschauung ersichtlich ist: ,,Der, welcher seine Kirche 
so vielgestaltig hat werden iassen, wie sie ist, weiB, warum er das getan hat. Wir Evangelische 
meinen, das sei geschehen, damit wir uns nicht auf Fleisch und Blut verlassen sollen. Mégen 
es unsere Briider in Christo anders meinen; wir sprechen mit ihnen: Et portae inferi non 
praevalebunt adversus eam! (Mt 16, 18) und fligen in unserem Sinne noch hinzu: Das 
Reich muB uns doch bleiben!‘ (S. 68.) 

Der zweite Teil der Studie H.s ist, wie schon erwahnt, im Tone erheblich scharfer. H. 
fiihrt zundchst als Momente der Beunruhigung fiir den Protestantismus auf: 1. die Tatigkeit 
des Papstes, die ,,einen Zug zur Zentralisation und zur propagandistischen actio catholica‘ 
(S. 95) aufweise, sowie die in gleichem Sinne wirkende Tatigkeit des Kardinals van Rossum, 
des Prifekten der Propaganda. Er meint: ,,... bis weit in die feinstgebildeten und friedfertig- 
sten Reihen des Protestantismus ist man voll Unruhe dartiber, wessen man sich aus Rom noch 
zu gewartigen habe.‘ (S. 96.) 2. die Ordenstiberschwemmung, die durch statistische Angaben 
belegt wird. Am Schlusse der Studie ist dartiber noch eine eigene Statistik angefiigt. (S. 137 
bis 143.) H. ist aber gerecht genug, die Griinde anzugeben, welche die starke Vermehrung 
der Ordensniederlassungen erkléren: bischdfliche Berufungen in Didzesen, die bisher keine 
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Ordensniederlassungen hatten, wie z. B. Wirttemberg, wo alle mannlichen Orden verboten 
waren, ferner die Verhinderung der duBeren Mission infolge des Versailler Friedens sowie die 
Inflation. ,,Betrachtet man unter diesen verschiedenen Gesichtspunkten die Religioseninfla- 
tion in Deutschland, so kann man wohl urteilen, daB der Héhepunkt bald erreicht sein muB.* 
(S. 101.) Trotz dieser Griinde glaubt H. in der Vermehrung der Kloster und Ordensleute 
eine Gefahr fiir den Protestantismus erblicken zu miissen, insbesondere in’ Verbindung mit 
den Bekehrungsvereinen ,,Winfriedbund“ und ,,Eucharistischer Vélkerbund“, die es vor allem 
auf die Katholisierung der Protestanten abgesehen hatten. Der folgende Abschnitt spricht 
nicht von einer Bedrohung: des Protestantismus,. sondern schildert die innerkatholischen Be- 
wegungen auf geistigem Gebiete: auf dem Gebiete der Philosophie, der Exegese und der Jugend- 
bewegung. Der letzte Abschnitt: ,,Gegenwehr‘‘, hat eine stark polemische Einstellung. Nach 
Schilderung der Konversionsbewegung in Holland (P. J. van Ginnecken S. J.) und Deutsch- 
land, in der er eine aggressive Tendenz des Katholizismus sieht, schlagt er die: Mittel zur 
Gegenwehr vor: 1. ,,Unbedingte Bereitschaft zum Kampf und Anerkennung der Notwendig- 
keit der geistigen Auseinandersetzung.‘‘ (S. 119.) 2. ,,Der Appell an unsere besonnenen katho- 
lischen' Mitburger.“‘ (S. 121.) Er glaubt, hier die Katholiken warnen zu miissen vor dem 
stiirmischen Verlangen nach Konversion der protestantischen Lander. Nach ihm ist die reli- 
gidse Spaltung unseres Volkes Schicksal nach Gottes in der Geschichte wirksamem Willen, 
das wir in Demut und BuBe tragen und in gegenseitigem Wetteifer der Liebe und des Glaubens 
vertiefen und:zu-unseres Volkes Heil und innerem Reichtumerfillen mitssen“. (S. 122.) 3. ,,Die 
richtige Distanz gegentiber der anderen Konfession.‘‘ (Ebd:) Hier kehren die im ersten Teil 
vertretenen Grundgedanken von den verschiedenen Auspraégungen des. Christentums im 
Katholizismus und Protestantismus wieder.. ,,Katholisch‘‘ ist’ das Streben: nach den Univer- 
salien, ist die Harmonisierung:und ist die zwecksetzende Anerkennung auch des Unterwertigen; 
»protestantisch‘‘ ist die Herausarbeitung: der Individualitaten und der in ihnen liegenden 
Gegensatze, ist der Protest gegen alles ,,Christentum zweiter Ordnung‘. (S. 123.) 4: ,,Die 
Beteiligung an den kirchlichen Neubildungen und Umgruppierungen im Osten und im 
Westen“ (S. 125), wobei H. an die Regeneration der éstlichen Kirchen durch den Protestan- 
tismus, an die Herstellung eines ,,Gesamtprotestantismus‘‘ sowie an die ,,Schaffung einer 
reinlichen Mitte zwischen Katholizismus und Protestantismus‘ denkt. ,,Wir brauchen eine 
breite Mitte, eine verbreiterte Grenze zwischen den beiden Hauptkonfessionen, einerseits 
fir die zahlreichen modernistischen Elemente innerhalb des Katholizismus und anderseits 
fiir die zahlreichen katholisierenden Evangelischen, die, auch wenn sie iibertreten, in den 
seltensten Fallen Vollblutkatholiken werden kénnen.‘‘ H. wiinscht eine ,,Spezialform des 
Christentums“, ,,eventuell. unter hochkirchlich-anglikanischer Fiihrung‘‘. (S. 128.) 5. ,,Der 
Kampf um die Wahrheit muB von jedem der beiden Bekenntnisse nach’seiner Eigenart ge- 
fiihrt werden.“ Der Katholizismus erscheint H. als Vertreter der,,statischen‘‘, der Protestan- 
tismus der ,,dynamischen‘‘ Wahrheit. Das ist nach ihm ein Vorzug des Protestantismus, 
der es ihm erméglicht, der katholischen Eigenart gerecht zu werden, wahrend der Katholi- 
zismus umgekehrt nicht dazu in der Lage ist. Um so weniger ist er das, weil er ,,einer reklame- 
haften und suggestiven Propaganda“ (S. 131) huldigt, die auch die Anerkennung des Guten 
und Schénen in der katholischen Kirche von protestantischer Seite erschwert. Als Beweis 
zitiert er u. a. die stark iibertreibende AuBerung des amerikanischen Jesuiten Burkett: ,,Von 
Siiddeutschland und dem Rheinland aus werden furchtbare Einbriiche nach PreuBen unter- 
nommen, und der Erfolg ist ein groBer Zuwachs zu den katholischen Reihen. Die deutschen 
Jesuiten sind Fiithrer dieser Armee von Konvertiten.“ (S. 131.) Uberhaupt geiBelt H. 
stark die Propaganda der Ubertreibung auf katholischer Seite und tritt nicht ohne leiden- 
schaftliche Erregung fiir die Wahrung , deutscher Religiositat und deutscher Kultur‘ (S. 134 f:) 
ein, wie er sie von seinem protestantischen Standpunkt aus versteht. 

Den Ausfiihrungen H.s méchte ich folgende Gedanken entgegenhalten. 1. Die grund- 
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sdtzliche Wertung der katholischen Kirche und des Protestantismus ist 
abzulehnen. Nach ihm stellen beide Kirchen wesentliche Seiten des Christentums dar: 
in der katholischen Kirche Gesetz und Bindung, die statische Wahrheit, im Protestantismus 
Freiheit und lebendiger FluB, die dynamische Wahrheit. Beide Seiten sind innerlich gleich- 
berechtigt und gleichwertig. Der Herr hat seine Kirche ,,vielgestaltig’ werden lassen, wie 
Hermelink sagt, und die beiden Formen, von denen er spricht, sollen einander erginzen. Die 
Frage, welche der verschiedenen christlichen Kirchen die wahre sei, die Kirche Christi, 
scheidet bei der Betrachtungsweise H.s aus. DaB vom katholischen Standpunkte aus diese 
Auffassung nicht geteilt werden kann, ist klar. Die katholische Kirche beansprucht, einzig 
und allein die wahre Kirche Christi zu sein. Sie kann daher die neben ihr bestehenden christ- 
lichen Kirchen und Gemeinschaften (Sekten usw.) nicht als gleichberechtigt anerkennen. 
Sie kann auch nicht im Sinne H.s zugeben, nur eine Seite christlichen Wesens zu besitzen, 
wdahrend andere Kirchen andere ebenso wertvolle oder gar noch wertvollere Seiten desselben 
darstellen. Sie allein ist die wahre Kirche Christi, voll und ganz, nach allen Seiten und 
Richtungen, die Christus seiner Kirche gegeben hat. 

2. Trotzallen Strebens nach Objektivitat ist H. in der Beurteilung der katholischen 
Strémungen der Gegenwart zu einseitig protestantisch. Das gilt besonders fir 
den zweiten Teil seiner Studie. Weder die ,,actio catholica‘‘ Pius’ XI. und der Kurie noch die 
»Ordenstiberschwemmung“, noch die ,,Bewegungen“‘, wie die Jugendbewegung, sollen einen 
Angriff auf den Protestantismus bedeuten. Ihr Sinn ist vielmehr die Weckung und Hebung 
des katholischen Lebensgeftihls inden Katholiken selbst. Auch der ,, Winfriedbund“ und,,Eucha- 
ristische Vélkerbund“ wollen nicht in unlauterer Weise der Propaganda des Katholizismus 
dienen. Es ist bedauerlich und muB als unrichtig bezeichnet werden, wenn diese Dinge prote- 
stantischerseits ais ,,Angriff‘‘ gedeutet werden, wenn man dort von einer ,,Gegenreformation“ 
spricht, wie es u. a. auch Schneider im ,,Kirchlichen Jahrbuch“ 1923, 428 ff., tut. Wenn die 
Vertreter aller méglichen Weltanschauungen fiir ihre Sache in der Offentlichkeit eintreten, 
warum will man es den Vertretern der katholischen Kirche verbieten, ein gleiches zu tun? 
Wenn jeder im Deutschen Reiche Freiziigigkeit besitzt, warum soll es katholischen Ordens- 
leuten verwehrt sein, sich niederzulassen, wo sie es fiir gut finden? Man lasse doch dem Spiel 
der konfessionellen Krafte freien Lauf, und die Erfahrung wird zeigen, wo die gréBere Lebens- 
kraft sich befindet. 

3. Freilich kénnen wir aus der Studie H.s auch lernen: das Streben nach gerechter, 
objektiver Beurteilung Andersdenkender, das trotz des Widerspruches gegen 
manches anerkannt werden soll, sowie die Warnung vor Ubertreibungen, deren manche 
Katholiken sich schuldig gemacht haben. Wenn wir von den Protestanten verlangen, daB 
sie die katholische Kirche besser kennenlernen sollen, so mtissen wir dasselbe auch gegeniiber 
dem Protestantismus tun. Wer einen Einblick in das soeben erwdhnte ,,Kirchliche Jahrbuch“ 
von Schneider tut, sieht, welch reiches Leben auch heute noch innerhalb der protestantischen 
Kirche vorhanden ist. Bei aller Wahrung unseres dogmatisch-grundsatzlichen Standpunktes 
kénnen und diirfen auch wir uns des vielen Guten, das auf der anderen Seite geschieht, herz- 
lich freuen und es anerkennen. Vor allem wird eine derartige Kenntnisnahme uns vor der 
torichten Illusion bewahren, als standen wir heute am Sterbelager des Protestantismus und 
vor Ubertreibungen, die aus dieser Illusion hervorgehen. 


Trotz des Titels gehért die Broschiire von L. Zscharnack zu der eingangs gekennzeich- 
neten Literatur, in der sich protestantische Theologen mit der katholischen Kirche der Gegen- 
wart beschaftigen. Z. schildert zundchst, wie der Protestantismus von heute den katholischen 
Beurteilern sich darstellt. Er glaubt, eine doppelte Linie der Beurteilung konstatieren zu 
mitissen: man findet katholischerseits in ihm ,,Zersetzung, Auflodsung und sieht dann sein 
Ende im ,modernen Heidentum‘; anderseits schaut man auf die einer Verfestigung zu- 
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strebenden, dem Katholiken sympathischen Elemente und sieht darin Annaherung an die 
katholische Kirche.‘‘ (S.6.) Z. belegt diese doppelte Art der Beurteilung durch eine 
Reihe von entsprechenden katholischen Auferungen. Demgegeniiber will nun Z. zeigen, 
daB die Lage der katholischen Kirche nicht so glanzend ist, wie es manchem Katholiken und 
auch Protestanten erscheint, und die der protestantischen Kirche nicht so schlecht ist, wie 
es von katholischer Seite behauptet wird. Was die katholische Kirche angeht, so weist er 
auf Krisen in ihrem SchoBe hin: als solche erscheinen ihm die katholische Kritik am Einheits- 
gedanken, Abfall und Kirchenflucht in den Reihen der Katholiken, die von katholischer Seite 
gertigte Vernachlassigung der innerreligidsen Aufgaben zugunsten politischer und kultureller 
Betatigung. Was die protestantische Kirche angeht, so weist er zundchst auf die Verstandnis- 
losigkeit fiir das Positive des Protestantismus hin, die man vielfach bei Katholiken finde, 
fiir die er den Grund in der Eigenart der katholischen Glaubensauffassung sieht, und schlieBt 
mit einer Reihe von Mahnungen an seine protestantischen Glaubensgenossen, die das prote- 
stantische SelbstbewuBtsein starken sollen. — Die Beurteilung der katholischen 
und protestantischen Kirche durch Z. ist sehr einseitig. Die von ihm verwerteten ,,kritischen‘ 
AuBerungen einzelner Katholiken werden in ihrer Bedeutung stark tiberschatzt und daraus 
,,Krisen‘ fiir die katholische Kirche gemacht. Dafiir ein Beispiel: S.17 werden folgende 
Worte P. Lipperts aus dem Biichlein: ,,An den Pforten der Kirche‘‘ abgedruckt: ,,Immer 
noch dezimieren wir Katholiken selbst unsere eigenen Reihen aus Eifer fiir die Uniformie- 
rung oder aus miftrauischer Angst um die notwendige Einheit oder gar aus selbststichtiger 
Unduldsamkeit. Wir betreiben die Einheit der Organisation wie einen Sport und schrauben 
die Geschlossenheit unserer Reihen solange zusammen, bis wir uns gegenseitig erdriicken.“ 
(S. 26.) Zu diesen aus dem Zusammenhang gerissenen Worten sagt Z.: ,,Das obige Zitat 
zeigt, da&B manche, die diese Einheit als lebentétend empfinden, sich selber bald hier, bald 
da dieser Einheit entziehen.‘‘ Und doch will P. Lippert nur vor einer unberechtigten Uber- 
spannung des Einheitsgedankens warnen, vor der Einerleiheit, nicht aber die Einheit kriti- 
sieren, noch viel weniger sich dieser Einheit entziehen. Daf Z. seine protestantischen Glaubens- 
genossen in ihrem berechtigten SelbstbewuBtsein starken will, ist nicht zu tadeln. Ob frei- 
lich seine Mahnungen zur Zurtickhaltung, zur bewu8ten Verdeckung innerer Zwiespalte und 
Differenzen usw. viel fruchten werden, bleibt abzuwarten. M.E.kénnen sie es bei dem prote- 
stantischen Prinzip der individuellen, absoluten Freiheit auf religidsem Gebiete nicht. 
Auch der Protestantismus unterliegt den eigenen immanenten Gesetzen, und der weitere 
Verlauf seiner Geschichte wird zeigen, wo er endet. 


Wahrend die beiden Arbeiten von Hermelink und Zscharnack wissenschaftlichen Cha- 
rakter tragen, sind die drei Hefte ,,Gegenreformation einst und heute Flugschriften pamphlet- 
artigen Charakters. Ihre Einstellung ist rein polemisch und darum gr68tenteils unsachlich. 
Sie sind alle von der bereits obenerwahnten protestantischen Empfindung getragen, da8 der 
Katholizismus von heute aggressiv ist und eine ,, Gegenreformation“ in Szene setzen will bzw. 
es schon getan hat. Nach einem einseitig gefarbten Uberblick tiber die Gegenreformation 
des 16. und 17. Jahrhunderts wird im ersten Heft die ,,Gegenreformation’‘ der Neuzeit ge- 
schildert. Sie zeigt sich nach dem Verluste des Weltkrieges in der staatlichen Verkiimmerung 
Deutschlands, in der Durchsetzung Deutschlands mit katholischen Kraften, in dem Streben 
nach Vorherrschaft des Katholizismus im deutschen Volks- und Staatsleben. Es ist hier nicht 
der Ort, auf all die Vorwiirfe im einzelnen einzugehen. Lehrreich ist aber die Broschiire, 
weil sie zeigt, wie auf gewisser Seite jede Lebensregung der katholischen Kirche und jede 
tatige Anteilnahme der Katholiken am deutschen Staats- und Kulturleben als ein Unrecht 
und als ein Angriff auf den Protestantismus gewertet wird. In diesen Kreisen, aus denen 
diese Broschtire stammt, herrscht Kulturkampfstimmung. Es ist gut fir uns, das zu wissen. — 
Das zweite Heft beschaftigt sich mit dem Guardinischen Wort von der ,sendung“ der katho- 
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lischen Jugend. Der Verfasser glaubt, darin einen unberechtigten Anspruch sehen und die 
evangelische Jugend davor warnen zu miissen. ,,An uns ist’s, der evangelischen deutschen 
Jugend die GewiSheit zu geben, daf sie erst recht berufen ist, und da& Gott fur die Zukunft 
Deutschlands GroBes von ihr verlangt.‘‘ (S. 30.) Im ganzen ist dieses Heft weniger polemisch 
als das erste. — Das dritte Heft, von demselben Verfasser wie das erste, behandelt die gegen- 
wartige Lage der katholischen Kirche und sucht den Nachweis zu erbringen, daB der 4uBeren 
Regsamkeit der innere Fortschritt des Katholizismus keineswegs entspreche. Darum werden 
hier unter anderem behandelt die Diasporanot, die Mischehen, die Ubertrittsbewegung — 
alles erhebliche Verlustkonten fiir die katholische Kirche. Die Broschiire schlie8t mit dem 
stolzen Wort: ,,Das Reich muB uns doch bleiben.‘‘ Wenn man diese Ausfiithrungen gelesen 
hat, kommt einem unwillkiirlich der Gedanke: Wenn es mit der katholischen Kirche so schlecht 
steht, wie es hier geschildert wird, warum spricht man denn auf protestantischer Seite von 
,,Gegenreformation’, von der ,,Aggressivitat’ des Katholizismus? 

Das letzte Schriftchen unserer Ubersicht stammt von Leonhard Fendt, einem ehemals 
katholischen Theologieprofessor, der jetzt protestantischer Pfarrer in Magdeburg ist. Wahrend 
er in seinem Buche: ,,Die religidsen Krafte des katholischen Dogmas‘‘ (Miinchen 1921) den 
Protestanten den hohen Wert der katholischen Glaubenswahrheiten fiir die lebendige Frém- 
migkeit klarzumachen sucht, entwickelt er in dem vorliegenden Schriftchen den Grund- 
gedanken, da8 der Katholizismus das Unfertige und Unvollkommene ist, der Protestantismus 
dagegen das Fertige und Vollkommene. In diesem sind alle religidsen Sehnstichte erfiillt. 
Daher der Titel: ,,Erfillung‘‘, der nicht ohne weiteres verstandlich ist. Diese ,,Erfiillung‘ 
zeigt sich im Glaubensbegriff, im Ewigkeitsgedanken, in der Auffassung von Siinde und Recht- 
fertigung, in der Motivierung des guten Handelns, in der Liebe zu den Toten, in dem Handeln 
aus dem Glauben, in dem Reich-Gottes-Gedanken, in der wahren Innerlichkeit und in der Er- 
fassung des Geistes Jesu. Zum Schlusse meint der Verfasser: ,,Die katholische Kirche hat 
schon viele Torheiten begangen; aber ihre gréBte Torheit war die, daB sie sich von Luther 
schied. Damit schnitt sie ihrer eigenen Pyramide die Spitze ab.‘‘ (S. 23 f.) Das Schriftchen 
ist eine willkiirliche Konstruktion, um die Uberlegenheit des Protestantismus zu zeigen. Die 
katholischen Lehren werden deshalb zuungunsten der protestantischen umgebogen, damit 
die gewiinschte Wirkung erzielt wird. Dabei werden alle Schwierigkeiten und Schattenseiten 
des protestantischen Systems verschwiegen, so daB dieses in unsachlicher Weise idealisiert 
wird. Deshalb kann dieses Biichlein nicht als eine objektive Darstellung bzw. Gegeniiber- 
stellung katholischen und protestantischen Glaubens gelten. Friedrich Httnermann, 
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Aus der katholischen Bewegung des 19. Jahrhunderts. 


Johannes Kaster, Die christlich-sozialen Ideen und die Gewerkschaftsfrage. 69 S. Volks- 
vereinsverlag, M.Gladbach 1922. — Julius Mayer, Alban Stolz und Friedrich von Drais, 
Eduard Steinbriick, Augustin Arndt, Selma von Seydlitz, Klothilde von Werthern, Klara 
von Dieckhoff. 6.—8., verm. Aufl. VIII u.378 S. Herder, Freiburg 1924. — P. Wendelin 
Meyer O. F.M., Pauline von Mallinckrodt. Zu ihrem jugendlichen Seelenbilde nach Schli- 
ters Aufzeichnungen. 287 S. Aschendorff, Mtinster 1924. — Paul Siebert, Karl Furst zu 
Léwenstein. Ein Bild seines Lebens und Wirkens. 577 S. mit 12 Abb. auf Kunstdrucktafeln. 
Verlag Jos. Késel & Friedrich Pustet, Kempten u. Miinchen 1924. — Hans Karl Wend- 
landt, Die weiblichen Orden und Kongregationen der katholischen Kirche und ihre Wirk- 
samkeit in PreuBen von 1818 bis 1918. X u. 532 S. Ferd. Schéningh, Paderborn 1924. — 
25 Jahre christliche Gewerkschaftsbewegung. Festschrift. 269 S. Christlicher Gewerkschafts- 
verlag, Berlin-Wilmersdorf 1924. 

* e * 

Der Gewerkschaftsstreit, der bis zum Vorabende des Krieges das katholische Deutsch- 
land so leidenschaftlich erregte und mehr als einmal die oft gepriesene Einheit der deutschen 
Katholiken fiir unabsehbare Zeit zu zerreiBen drohte, liegt heute hinter uns. Sein Schatten 
steigt in diesen Tagen noch einmal aus der hoffentlich fiir immer verschlossenen Gruft, da die 
Christlichen Gewerkschaften zur Feier ihres 25jahrigen Bestehens einladen und in einer prach- 
tigen Denkschrift sich selbst und anderen Rechenschaft geben tiber ihr Werden und Arbeiten, 
ihre religidse Grundeinstellung, ihr nationales Wollen, ihre Gesellschafts- und Wirtschafts- 
auffassung. Aber selbst in den Gegenden, in denen einst die Gegensatze am scharfsten aufein- 
anderprallten, ist heute der Friede zwischen den feindlichen Briidern geschlossen. Die be- 
rechtigte Genugtuung dartiber darf freilich nicht dazu verleiten, iiber die tiefere Bedeutung 
hinwegzusehen, diediesem Kampfe um die kiinftige Organisation der nochchristlich denkenden 
deutschen Arbeiterschaft zugrunde lag. In einer kleinen, aber aufschluBreichen Schrift hat 
bereits vor mehreren Jahren Johannes Kaster, durch ein umfangreiches Quellenmaterial bis 
in den Anfang des 19. Jahrhunderts hinaufsteigend, den Nachweis erbracht, daB in diesem 
Gegensatz K6ln-Berlin zwei Sozialideen zum letzten Entscheidungskampf einander gegen- 
tibertraten, die einander die Fiihrung streitig gemacht haben, solange man tiberhaupt von einem 
,sozialen Katholizismus“ reden kann. Die Berliner Richtung erscheint in dieser Darstellung 
als Auslaufer einer streng konservativen, mehr oder minder stark an die Gesellschaftsordnung 
der Vergangenheit sich anlehnenden Gesellschaftstheorie, wahrend in der Kélner Bewegung 
der Anschlu8 an die moderne Staats-, Gesellschafts- und Wirtschaftsauffassung vollzogen ist. 

Mitten in diesen Kampf der Ideen fiihrt uns die Lebensbeschreibung des Fiirsten Karl 
zu Lowenstein aus der Feder von Paul Siebert hinein und gibt m. W. zum ersten Male 
eine auf dem authentischen Material beruhende Darstellung der kritischen Zuspitzung, die 
diese Gegensdtze zu Beginn der achtziger Jahre erfuhren. Der Aufschwung des deutschen 
Wirtschaftslebens nach der Reichsgriindung hatte damals unter katholischen Industriellen des 
Westens zur Begriindung des Vereins ,,Arbeiterwohl“ gefiihrt, der seine liberale Wirtschafts- 
auffassung ziemlich unverhillt zur Schau trug. Gegen diesen ,,Manchester-Katholizismus“ 
' erdffnete alsbald Freiherr von Vogelsang im ,,Vaterland‘‘ und in der spdteren ,,Monatsschrift 
fur christliche Sozialreform“ einen scharfen Kampf, und bald sollte es sich zeigen, daB er 
nicht allein stand, sondern auch im reichsdeutschen Gebiete zahlreiche Gesinnungsgenossen 
hatte. Uber die einfluBreiche Rolle, die in der nunmehr einsetzenden Gegenwehr gegen den 
theinischen ,,Liberalismus‘‘ dem Firsten Lowenstein zufiel, lasse ich S. berichten (S. 214 ff.): 

,,Mit regstem Interesse verfolgte der First die Wirksamkeit des Freiherrn von Vogelsang, 
der erstmalig Ende der siebziger Jahre im Wiener ,Vaterland‘ seine sozialpolitischen Reform- 
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plane zusammenhangend darlegte und erlduterte. ,Ich kann Ihnen nicht sagen,‘ schrieb er 
am 21. Juni 1878 dem Grafen Leo Thun, ,mit welcher Freude und welchem Interesse ich die 
sozialen und nationalékonomischen Artikel des ,Vaterland‘ gelesen habe. Ich halte diese 
Ideen wirklich fiir epochemachend, und Gott gebe, daB sie Eingang finden, ehe es zu spat ist. 

Kaum wurde durch das langsame Abbauen des kirchenpolitischen Kampfes in Deutsch- 
land die Bahn auch nur ein wenig ftir positive Arbeit frei, so ging der First daran, die vom 
Baron Vogelsang vertretene soziale Bewegung ,auch bei uns besser in FluB zu bringen‘, nach- 
dem er 1880 schon auf der Generalversammlung zu Konstanz eine prazise Stellungnahme der 
gesetzgebenden Kérperschaften zugunsten der arbeitenden Klassen nachdriicklichst ge- 
fordert hatte. Doch erst 1882 gelang es dem Firsten, die in sozialen Fragen immer noch 
auBerordentlich schwerfallige Masse in etwas lebhaftere Bewegung zu setzen, indem er auf 
der Generalversammlung zu Frankfurt den Antrag stellte, dieselbe mége ,in der Erwdgung, 
daB zur Zeit eine Anzahl von Herren hier versammelt sind, die sich eingehend mit dem Stu- 
dium der sozialen Frage beschaftigen, jene Herren zu einer alsbaldigen Beratung tiber die 
brennendsten Tagesfragen: Wucher, Arbeitslohn und Grundentlastung, einladen‘. Die Re- 
sultate dieser Aussprache sollten dann der Generalversammlung in Form von einheitlichen 
Resolutionen vorgelegt werden. Diesen VorstoB hatte der Fiirst durch besondere Einladungen 
an die zu jener Zeit filhrenden Sozialpolitiker wohlvorbereitet gehabt und in eingehenden 
Besprechungen mit den Mitgliedern des Lokalkomitees auch fiir diesmaligen endlichen Er- 
folg seiner wiederholten Anregungen Vorsorge getroffen. Er begrtindete seinen Antrag denn 
auch in derart eindringlicher Weise, daB die Versammlung demselben nicht mehr ausweichen 
konnte. ... Nach einer 4uBerst griindlichen und interessanten Aussprache nahm die General- 
versammlung den Antrag des Fiirsten in der Form an, daB sie den Generalkommissar beauf- 
tragte, ,hervorragende katholische Sozialpolitiker zu einer Beratung iiber Wucher, Arbeits 
lohn und Grundentlastung einzuladen und das Ergebnis baldméglichst vorzulegen‘. 

Also war dem Fiirsten von der Generalversammlung das direkte Mandat zur Weiter- 
fihrung der sozialen Studienarbeit tibertragen. Er lud nun auch sogleich die Herren Franz 
Brandts aus M.Gladbach, Kaplan Dittmayer aus Aschaffenburg, Pfarrer Haus aus Worth a. M., 
Generalsekretar Franz Hitze aus M.Gladbach, First Karl zu Isenburg-Birstein, Regens Dr. 
Moufang aus Mainz, Pfarrer Wassermann aus Neu-Isenburg und P. Albert Maria Wei, O. Pr. 
aus Graz, zu den vorgesehenen Beratungen ein. Und von nun an setzte er alles daran, die 
Bewegung auch wirklich in Gang zu erhalten und zu greifbaren Resultaten zu fihren. Welche 
Erw4gungen ihn dabei leiteten, sprach er anfangs des Jahres 1883 in einer vertraulichen Dar- 
legung aus, die wieder 4uS8erst schlagend seine kluge Vorsicht und seine richtige Einschatzung 
der Dinge bekundet. ,Von seite der Katholiken‘, so schrieb er, ,ist unter Betonung der christ- 
lichen Postulate die soziale Frage mit besonderer Lebhaftigkeit zu ventilieren. Vor allem ist 
ein Arbeiterprogramm zu entwerfen und fiir einen tiber das ganze Deutsche Reich sich aus- 
breitenden ,Arbeiter-Bund‘ zu wirken. Das ist notwendig aus folgenden Griinden: 1. um das 
Leben im katholischen Volke zu starken und unter bestandiger Fiihrung zu erhalten; 2. um 
der Regierung gegeniiber die politische Bedeutung der Katholiken zu wahren und zu erhéhen; 
3. um der sozialen Revolution entgegenzuwirken, eventuell aber, um Einfliisse auf die revo- 
lutiondre Bewegung zu gewinnen, welche im Interesse der katholischen Kirche zu verwerten 
sind.‘ 

Unmittelbar nach der Frankfurter Generalversammlung ging der Fiirst mit der ihm 
eigenen Tatkraft und nie erlanmenden Energie ans Werk. Er erganzte das Komitee noch 
durch eine Anzahl von Herren (u. a. Domkapitular Dr. Haffner, Dr. Ratzinger, Graf Franz 
Kuéfstein, Baron Vogelsang, Redakteur Dr. Jager, Regens Dr. Prunner, Professor Stéckl, 
Graf G. Blome, Bibliothekar Dr. Bruder, Dr. Alfons von Steinle, Professor Dr. Vering, Baron 
Felix von Loe), verteilte Referate und Korreferate und wies jedem sein genau umgrenztes 
Arbeitsfeld zu. Alle Faden liefen beim Fiirsten zusammen, der anfangs den Vorsitz fiihrte 
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und denselben auf Wunsch aller Beteiligter auch nachher beibehielt. Nach griindlicher Vor- 
bereitung, die ein sehr umfangreiches Beratungsmaterial ergab, lud der Furst alle Komitee- 
mitglieder im Juni 1883 zu einer Konferenz auf sein Schlo8 Haid in Bohmen ein. In mehr- 
tagigen Beratungen wurde hier erstmalig die Handwerkerfrage, die Arbeiterlohnfrage, die 
Frage iiber die Berechtigung des Zinses und jene iiber die rechtliche Stellung des Bauern- 
standes behandelt. ... Als der Fiirst namens des Komitees am 2. September 1884 der General- 
versammlung zu Amberg die endgiiltigen Beschliisse vorlegte und damit die dem Komitee 
gestellte Aufgabe als gelést bezeichnete, da fanden diese Beschliisse ,nicht nur in katholischen 
Kreisen, sondern weit dariiber hinaus Anklang und Zustimmung‘. Denn man schatzte sie 
allseits ,als die vereinigte Meinung wissenschaftlicher Autoritaten einerseits und von wahrer 
Liebe zum Volke und zur heiligen Kirche Beseelter andererseits und als von Praktikern auf 
dem Gebiete der sozialen Frage gebilligte und gutgeheiBene Prinzipien‘. 

Die in Amberg ,als Komiteemitglieder‘ letztmals versammelten Herren, ,durch die seit- 
herigen eintrachtigen und in der Tat gesegneten Arbeiten verbunden, durch das Anregende 
des gegenseitigen Meinungsaustausches in ihren Einzelarbeiten wesentlich gefordert’, faBten 
jetzt den BeschluB, eine ,Freie Vereinigung katholischer Sozialpolitiker‘ zu bilden. 
Der groBte Teil der seithenigen Komiteemitglieder trat dieser Vereinigung bei, die ihr Augen- 
merk nur auf praktische Tagesfragen richtete und unter dem Vorsitze des Firsten eine un- 
endlich wertvolle Tatigkeit entfaltete. 

Eine erste Tagung dieser ,Freien Vereinigung‘, die Ende April 1885 im Schlosse Klein- 
heubach zusammentrat, hatte der First sehr sorgfaltig vorbereitet. Es handelte sich um 
Beschliisse tiber Sonn- und Feiertagsheiligung, tiber internationalen Arbeiterschutz und die 
Frage der Versicherung bei Erwerbslosigkeit. Der Fiirst hatte alle Mitglieder vor der Tagung 
durch ,Fragebogen‘ auf die Diskussionen vorbereitet, iiberdies Gutachten des katholischen 
Juristenvereines und theologische Gutachten eingeholt, um wohlfundierte sachliche Unter- 
lagen fiir die Beratungen zu schaffen. Dieser Kleinheubacher Konferenz folgten im Jahre 
1886 die Beschliisse tiber Reorganisation der Gesellschaft, iiber Genossenschaftswesen und 
tiber die Handelsfrage. Im Jahre 1887 setzte man in Mainz die Beratungen tiber die Agrar- 
frage, Reorganisation der Gesellschaft durch Berufsgenossenschaften, iiber die Handelsfrage 
und Armenpflege unter weiterer Aufstellung von Thesen fort. Den Abschlu8 dieser Studien- 
arbeit bildeten die in Prag im Jahre 1888 angenommenen Thesen iiber ,die Arbeiter und 
ihre Rechte‘. 

Schon in den Jahren 1882 und 1883 hatte eine katholische Studienkommission in Rom 
unter dem Vorsitze der spateren Kardindle Jacobini und Mermillod eine Reihe sozialreforma- 
torischer Thesen ausgearbeitet. Dies sowie die erwahnte ,Freie Vereinigung‘ fiihrte zur Griin- 
dung eines weiteren Verbandes auf internationaler katholischer Grundlage, der ,Union 
catholique d’études sociales et économiques‘ in Freiburg in der Schweiz, welche 
vom Jahre 1884 bis 1891 wirkte. Diesem Verbande gehérte aus dem Deutschen Reiche vor 
allem wieder First Lowenstein an, der zugleich dessen Ehrenprasident war. 

Den Arbeiten dieser Konferenzen, deren Fortfiihrung Aufgabe einer am 17. April 1903 
unter dem Vorsitze des Fiirsten in Rom abgehaltenen Sitzung war, kommt eine weittragende 
Bedeutung zu. Denn das Programm der internationalen Vereinigung, ‘dessen einzelne Punkte 
friiher vielfach umstritten waren, wurde durch die ,Arbeiter-Enzyklika‘ Papst Leos XIII. 
zum Gemeingute der ganzen Welt.‘‘ — 

Diese Mitarbeit in der katholisch-sozialen Bewegung stellt freilich, so bedeutungsvoll sie 
in ihren Auswirkungen geworden ist, nur einen kleinen Ausschnitt aus dem arbeitsreichen 
Leben des Fiirsten dar. Man darf ruhig behaupten, da8 mehr als ein halbes Jahrhundert 
hindurch nichts von einiger Bedeutung die deutschen Katholiken bewegt hat, ohne da Fiirst 
Lowenstein an hervorragender Stelle daran Anteil nahm. In fiinf Parlamenten ist er tatig 
gewesen, hat ein Gutteil der Geschichte des Zentrums miterlebt, war viele Jahre lang als 
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Generalkommissar die Seele der Katholikenversammlungen und hatte fiir alle Bestrebungen 
zur Forderung katholischer Kunst und Wissenschaft, zur Wiederaufrichtung des Ordens- 
lebens allezeit ein offenes Auge und eine offene Hand. — Das neun Seiten umfassende doppel- 
spaltige Personenregister am Schlu8 des Bandes veranschaulicht am besten, wie viele Per- 
sénlichkeiten von Rang und Ruf in den Gesichts- und Lebenskreis des bis zu seinem Tode 
(1921) im stillen Dominikanerkloster unermiidlich Tatigen eingetreten sind. Er hat als einer 
der Fithrer der deutschen Katholiken die ungemein fleiBig gearbeitete Biographie wohl 
verdient, die uns S. beschert hat, und als Mensch und Katholik auch die Verehrung, die dem 
Verfasser im Schreiben sichtbar die Feder fiihrte. 


Léwensteins Leben und Wirken stand im hellen Lichte des Tages und der Offentlichkeit. 
In eine kleinere, bescheidenere Welt fiihren uns die Beitrage zum Leben der Ordensstifterin 
Pauline von Mallinckrodt, die P. Wendelin Meyer darbietet, und der zweite Band der 
Konvertitenbilder ,,Fiigung und Fihrung“, die Julius Mayer in 6.—8. Aufl. aus dem Brief- 
wechsel von Alban Stolz vorlegt. Aber auch diese kleinen Kreise voll geistigen Lebens 
und gegenseitiger Anregung haben durch das ganze verflossene Jahrhundert hindurch fir die 
katholische Bewegung nicht geringe Bedeutung gehabt. In ihnen ist in aller Stille das reli- 
gidse Leben aus totenahnlicher Erstarrung wieder erwacht. Aus ihnen sind, von dem grellen, 
zersetzenden Lichte der groBen Welt unberiihrt, jene tiefen und starken Menschen hervor- 
gewachsen, an denen eine nicht allzuweit zurtickliegende Vergangenheit noch so reich war. 
Und es ist, damit verglichen, wohl kaum ein Fortschritt zu nennen, wenn heute so mancher 
gewi8 Hoffnungsvolle, aber immerhin doch noch Unfertige von iibereifrigen Freunden vor- 
zeitig an die Offentlichkeit gezerrt und in allen Phasen seiner wirklichen und angeblichen 
geistigen Entwicklung auf offener Bithne von allen Seiten bestrahlt wird. 

Was Meyer aus den Tagebiichern des Miinsterschen Professors Christoph Bernhard 
Schiiiter, dessen gastliches Haus ,,Am Steinweg‘‘ lange Jahre hindurch manch interessanten 
Gast kommen und gehen sah, zum Charakterbilde der Pauline von Mallinckrodt beisteuert, ist 
wohl an und fiir sich nicht von solch erschiitternder Bedeutung, da8 man mit dem Begleit- 
zettel des Verlags gleich von ,,augustinischer Weitschau‘‘ (!) reden kénnte; vieles hat der 
Bearbeiter aus Eignem und Fremdem zur Auffrischung und Abrundung des Bildes hinzu- 
getan. Es bedarf aber auch solcher Ubertreibungen gar nicht, um sich der Erinnerung an 
diese feine und reine Seele, deren Erscheinung aus den vergilbten Tagebuchblattern eines 
Erblindeten in duftiger Frische aufsteigt, von Herzen zu freuen. 

P. v. M. stand, als sie damals bei Schliiter aus und ein ging, noch in jugendlichen Jahren. 
Seit 1849 war sie berufen, als Begriinderin und erste Generaloberin der ,,Schwestern von der 
christlichen Liebe‘‘ in Paderborn zu dem grofartigen Aufschwung mitzuhelfen, den das 
weibliche Ordenswesen seit der Mitte des 19. Jahrhunderts erlebte. Wer ihr Lebenswerk 
in diesem weiteren Rahmen tiberschauen will, findet jetzt ein unentbehrliches Hilfsmittel 
in dem neuen Werke vonHans Karl Wendlandt: ,,Die weiblichen Orden und Kongregationen 
der katholischen Kirche und ihre Wirksamkeit in PreuBen von 1818 bis 1918.‘ In einer Voll- 
standigkeit, wie sie selbst die fleiBigen Arbeiten von W. Liese nicht bieten konnten, werden 
hier nach-einer Einleitung tiber die kirchenrechtliche Stellung und Bedeutung der Orden und 
Kongregationen die bestehenden weiblichen Ordensgenossenschaften in ihrer Geschichte und 
Eigenart dargestellt, in ihrer Wirksamkeit auf dem Gebiete der Caritas, des Unterrichtes, 
der Missionen, der Beschauung geschildert und in einem letzten statistischen Teil mit allen 
ihren Niederlassungen, der kirchlichen Didzesaneinteilung folgend, zusammengestellt. Eine 
Arbeit, in der die ganze ausgebreitete und oft schwer zugangliche geschichtliche Literatur 
verarbeitet und ein gewaltiges, an den zustandigen Stellen selbst eingezogenes statistisches 
Material verwertet worden ist. Der Verfasser ist — ein einzigartiger Fall — evangelischer 
Theologe. Sehr schén sagt er im Vorwort: ,,Das im folgenden Gebotene soll dem hohen 
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Ziele des Friedens zwischen den christlichen Bekenntnissen dienen und tiber die Grenzen 
meiner engeren Heimat hinaus den Willen zur gegenseitigen Liebe und zur christlichen Wahr- 
heit in den Herzen aller derer wecken, die das gemeinsame Siegel des Kreuzes tragen.“ Er 
bekennt, daB ihm die erste Anregung unbewuBt kein geringerer als A. von Harnack gegeben, 
indem er wiederholt auf die nicht ausreichend gewiirdigte Bedeutung des neueren katholischen 
Ordenswesens hinwies, und daB an dem Zustandekommen des miihsamen Werkes katho- 
lische wie evangelische Manner den gleichen tatkraftigen Anteil genommen. 

Ganz diesem Geist wohlwollenden Verstandnisses fir katholische Eigenart und 
katholisches Leben atmet auch der Briefwechsel des unvergeBlichen Alban Stolz, dieses ge- 
borenen Seelenfiihrers mit evangelischen Freunden. Nie zur Verdffentlichung bestimmt, 
tragt auch er, wie das Personenverzeichnis ausweist, sein Teil bei zum Verstandnis der katho- 
lischen Bewegung im 19. Jahrhundert. Wilhelm Schwer. 
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AUS SEELSORGE, KIRCHE UND LEBEN 


n»Consolamini pusilfanimes!” 
1 Thess 5, 14. 


Reichtum und UberfluB auf der einen, Not 
und Entbehrung auf der anderen Seite 
standen allezeit einer gedeihlichen Seelsorge 
hemmend im Wege. Erheblich verscharft 
und in weit gréBerem Umfange als zuvor 
sind diese Hemmnisse in der Kriegs- und 
Nachkriegszeit in die Erscheinung getreten: 
hier die materielle und seelische Not weitester 
Kreise, dort der kalte, riicksichts- und er- 
barmungslose Geist des Mammons, der ,,sich 
direkt der Geldentwertung und Teuerung, 
des Hungers und Massenelends bediente, 
um seine Tyrannenherrschaft aufzurichten.“ 
(Fastenhirtenbrief 1924.) 


Immer wieder erneuert sich der Vertrag 
zwischen Faust und dem Teufel. Mephisto- 
pheles bietet dem Faust hienieden seine 
Dienste an, wenn Faust sich ihm fiir driiben 
versehreiben will: 


»Ich will mich hier zu deinem Dienst 
verbinden, 

Auf deinen Wink nicht rasten und nicht 
ruhn; ; 

Wenn wir uns driiben wiederfinden, 

So sollst du mir das gleiche tun.“ 


Darauf antwortet Faust, d. h. der moderne 
Diesseits-, Erwerbs- und GenuBmensch; 


»»Das Driiben kann mich wenig kiimmern; 
Aus dieser Erde quillen meine Freuden, 
Und diese Sonne scheinet meinen Leiden.‘ 


Wer in die Fesseln dieses Paktes sich hat 
schlagen lassen, ermangelt der Eignung und 
Aufnahmefdhigkeit ftir seelsorgliche Beein- 
flussung und wird fiir jede Seelsorge, die ihm 
ja vollig entbehrlich erscheint, in den meisten 
Fallen unerreichbar sein. 

Das Volk aber — in weitestem Sinne ge- 
nommen — leidet harte Not und seelische 
Qual. Die graue Sorge ist seine Begleiterin 
und qualende Beherrscherin seit fast einem 
Jahrzehnt. Und den vermeintlichen Silber- 


streifen einer Hoffnung auf bessere Tage sah 
niemand auBer einigen verstiegenen Trau- 
mern. Wenn aber einem Volke die Hoffnung 
zerbrochen ist, wenn ihm keine andere Zu- 
kunft vor Augen steht, als Last- und Ketten- 
trager zu sein, dann wird dumpfe Resignation 
oder aber Verzweiflung die Folge sein. 

Ist es zu verwundern, wenn die jahrelange 
Bedrangnis und Notlage seelische Werte zer- 
stort oder gefahrdet und damit der Seelsorge 
neue Hindernisse zu den alten hinzu in den 
Weg gewdlzt hat? Leidenschaft und Leicht- 
sinn und Verfiihrung sind Urgrundund Quelle 
des Bésen. Das war immer so. Aber hat nicht 
der Krieg und mehr noch der ihm folgende 
»Friede‘’ auch besondere Gefahren fiir 
Religion und sittliches Leben gebracht? 

Des Krieges rauhes Handwerk und lange 
Dauerz stellte die eheliche Treue auf die Probe, 
und vielfach ward die Probe in der Heimat 
wie in der Etappe nicht bestanden. Die Nach- 
kriegszeit hat weitere Triimmer zerstérten 
Familiengliickes geschaffen. Kriegs- und 
Nachkriegsnot hat die Erziehung der Jugend 
beeintrachtigt, sowohl im Elternhaus als in 
der Schule. Die Not der Zeit hat ihren reich- 
lichen Schuldanteil an der fortschreitenden 
Verwilderung und Kriminalitat der Jugend- 
lichen. Und hat nicht die Revolution und 
eine vdéllig falsch verstandene Demokratie 
einen Freiheitsrausch und eine Ztigellosigkeit 
entfesselt, die erschreckend sind? — Seel- 
sorgeschwierigkeiten! 

Arbeiten kénnen und wollen, aber keine 
Arbeit finden; arbeiten und Lohn erhalten, 
aber des Minimums zur menschenwiirdigen 
Existenz ermangeln, von Weib und Kind 
Entbehrung nicht fernhalten kénnen, das 
Recht unterliegen, Macht und Gewalt trium- 
phieren sehen — das ist der giinstige Nahr- 
boden fiir Groll und HaB und Erbitterung im 
Menschenherzen. Hat nicht der immer 
schaérfere Kampf ums Dasein das Vertrauen 
und die Liebe unter den Menschen erschittert 
und MiBtrauen und Zwietracht gesat, den 
Egoismus gesteigert und die Herzen verhartet ? 
Und ist nicht die Wohnungsnot unserer Tage 
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gleichbedeutend mit sittlicher Gefahrdung ? 
— Seelsorgeschwierigkeiten! 

Luxus und Wohlleben, Leichtsinn und 
Oberflachlichkeit fordern die GenuBsucht 
und den Vergniigungstaumel. In gleichem 
Sinne wirkt, so paradox es lauten mag, die 
Not. Ein gequaltes Volk sucht fiir verlorene 
Giiter ,,Trost“ und ,,Ersatz‘‘ in Surrogaten 
der Freude. Mit welcher Wucht lastet ander- 
seits auf den tieferen Gemtitern, den wahren 
Volks- und Vaterlandsfreunden, das nationale 
Ungliick unseres Volkes! Wie schwer tragt 
zumal der Gebildete an dieser driickenden 
Last! Dazu erfiillt Gram und Bitterkeit tiber 
die innere nationale Zerrissenheit so manches 
Herz. 

Wohl hat Christus die vollkommene Losung 
des Leidensproblems der geplagten Mensch- 
heit gebracht. Wer Christi Jiinger ganz ge- 
worden ist und ohne Vorbehalt, wem Christi 
Geist ganz zu eigen geworden, der geht mit 
ihm den K6nigsweg des Kreuzes stark und 
groB, und sei es ein Leben lang. Nichtsdesto- 
weniger bleibt es wahr, daB das Kreuztragen 
keine leichte Sache ist fiir die Menschennatur. 
Da werden denn weniger starke Kreuztrager 
wankend in ihrem Gottvertrauen, wenn die 
Not nimmer weichen will und immer schwerer 
driickt, werden wankend in ihrer Gottesliebe 
und wankend selbst in ihrem Gottesglauben. 
— Seelsorgeschwierigkeiten! 

Diese Schwierigkeiten und neuen Hinder- 
nisse heischen vom Seelsorger Beachtung und 
Verstandnis. Es ist allerdings das vielge- 
nannte Wort nicht wahr oder nur zu einem 
geringen Teile wahr, das Frau von Staél 
ausgesprochen hat: Tout comprendre c’est 
tout pardonner. Aber das Verstandnis der 
Volksnot ist dem Priester so wertvoll und 
unentbehrlich,. damit vor seiner Seele das 
Bild des guten Hirten aufleuchte in neuer 
GréBe und Schénheit und Anziehungskraft 
und ihn zu handeln bestimme gema8 dem 
Worte seines géttlichen Lehrers und Meisters: 
Misereor super turbam! Bischof Keppler hat 
bereits im Jahre 1909 in seinem Buche ,,Mehr 
Freude‘‘ die beachtenswerten Worte geschrie- 
ben: ,,In Zeiten wie den heutigen ist vielleicht 
die Mahnung am Platze, da& nicht durch die 
vielen triiben Erfahrungen, durch die ganze 


402 


Misere der Gegenwart, durch die herzbe- 
driickenden Sorgen und Beftirchtungen der 
Ton der Freude in Predigt, Katechese, 
Pardnese allzusehr gedampft werde, daB nicht 
der Pessimismus in unser Innenleben und 
Berufswirken hineingreife mit seiner toten 
Hand — der wahren manus mortua, welche 
alles entblattert, entseelt, durchkdltet, sterili- 
siert, was sie anriihrt-— sondern daB der 
gesunde, lebenswarme Optimismus uns 
erhalten bleibe, der die Heiligen nie verlieB. 
Wenn die Ernte unserer eifrigen und emsigen 
Aussaat so gar nicht entsprechen will, so 
wollen wir fragen: ,,Hat es vielleicht auch am 
Sonnenschein der Freude gefehlt?‘ Gilt. 
diese Mahnung nicht in héherem MaBe dem 
Priesterwirken in unseren Tagen, in der Not 
der Gegenwart? Gliicklich der Priester, der 
als. besondere Gottesgabe einen natiirlich 
heiteren Optimismus sein eigen nennt und 
damit viel Sonnenschein zu spenden vermag! 
Aber jeder Priester, welches Temperament er 
auch haben mag, darf nicht vergessen, daB er 
Kinder und Vermittler und Bringer des 
Evangeliums, d.h. der frohen Botschaft ist! 
Und wenn sein eigenes Innenleben tief erreg- 
bar und leicht empfindlich, das Instrument 
seiner eigenen Seele gar fein und zart besaitet 
ist, wenn er nach seiner ganzen Gemiits- 
anlage tief und stark und die Not und das 
Leid seiner Mitmenschen fiihlt — ihm ist die 
hohe Aufgabe gestellt, die Klug in die kraft- 
volle, hoffnungsfrohe Aufforderung gekleidet 
hat: ,,Zerbrich nicht am Leid der Welt, 
sondern hilf das Leid der Welt zerbrechen!‘ 
GewiB, auch der Priester steht selber nicht 
auBerhalb der Not der Zeit; er empfindet sie 
so schwer wie irgendein anderer. Auch der 
Klerus hat Kriegsopfer an Gut und Blut 
gebracht; auch ihm ist die materielle Not 
nicht fremd geblieben. Gerade darum aber 
steht er dem, Pulsschlag und der Not des 
Volkes umso naher, Wenn selbst der Kirchen- 
feind die Tatsache nicht iibersehen kann, daBR 
in den letzten Jahren eine erschreckend groBe 
Anzahl jugendlicher Priester vom Tod dahin- 
gerafft wurde, wenn selbst der Kirchenfeind 
nur noch wider besseres Wissen und verleum- 
derischer Weise vom Wohlleben und der 
Bequemlichkeit der Geistlichen reden kann, 


dann wird das christlich-glaubige Volk in 
seiner vielfachen Not und Bedrangnis um so 
mehr Liebe und Vertrauen dem Priester ent- 
gegenbringen, weil es weiB: der Priester ist 
einer aus uns, er gehért zu uns und tragt 
Kreuz und Leid gleich uns und mit uns! 
Wie oft mag der Priester die Leidtrager 
dieser Erde erinnern an das trostreiche Wort 
des Heilandes: ,,Kommet zu mir alle, die ihr 
mithselig und beladen seid; ich will euch 
erquicken!“‘ Damit aber hat er die uner- 
schépfliche Kraftquelle genannt, aus der 
auch ihm selber ohne UnterlaB Gnade und 
Segen zustrémt. Vom taglichen Morgenopfer 
des neuen Bundes zieht der Priester hinaus 
zu seiner Arbeit im Weinberge des Herrn, 
ausgertistet mit Kraft aus der Hohe, mit dem 
Willen eines Eroberers fiir Gottes Reich und 
einem sieghaften Optimismus, den auch zeit- 
weilige MiBerfolge und Undank und Ent- 
tauschungen ihm nicht zu rauben vermégen. 
Vor dem Tabernakel lauscht er in trauter 
Zwiesprache der Lehre seines - gdttlichen 
Meisters und Seelenfreundes: ,,Lernet von 
mir, denn ich bin sanftmiitig und demiitig 
von Herzen!‘‘ Dort lernt er immer besser das 
Geheimnis erfolgreicher Seelsorgearbeit ken- 
nen, und das ist die Liebe. ,,Gtite ist die 
groBte Macht auf Erden‘‘, so hat der Sanger 
von Dreizehnlinden gesagt, und die gréBte 
Macht der Seelsorge ist die Liebe. ,,Damit 
Christus in allen sich gestalte, ist daran fest- 
zuhalten, daB nichts wirkungsvoller ist als 
die Liebe. Da8& man durch Harte und Strenge 
fiir Gott gewinnen k6énne, ist vergebliche 
Hoffnung; ja, wenn man auf Irrtiimer allzu 
scharf schilt und die Fehler zu scharf tadelt, 
so gereicht das manchmal mehr zum Schaden 
als zum Nutzen.‘‘ (Pius X.) An der Heilands- 
liebe entziindet und nahrt sich des Priesters 
Liebe und Opferkraft, so zwar, da sie ganz 
sich aufzehrt im Dienste der Menschenseelen 
und damit des Volkswohls. Bismarck hat 
seine gewaltige Lebensarbeit geleistet unter 
der Devise: Patriae inserviendo consumor. 
Des Priesters Ruhmestitel lautet: Saluti 
animarum inserviendo consumor. Die Kraft 
dazu gibt ihm das Apostelwort: Caritas 

Christi urget nos (2 Kor 5, 14). 
Pfarrer Dr. Reinarz, Solingen, 


Ein Brief. 
Sehr geehrter Herr Professor! 


Als Bezieher der neu gegriindeten Bonner 
Zeitschrift fiir Theologie und Seelsorge habe 
ich mit lebhaftem Interesse den Aufsatz in 
Heft 1 tiber ,,Die alte Pfarrei in der neuen 
Stadt‘ gelesen. Er behandelt fraglos eines 
der wichtigsten Probleme neuzeitlicher Seel- 
sorgsarbeit, da heute alles darauf ankommt, 
da sich unsere Geistlichen iiber die gewalti- 
gen sozialen und geistigen Umschichtungen 
in der Grofistadt klar werden, die, falls sie 
unbeachtet und unberticksichtigt bleiben, der 
Seelsorge immer mehr die engere und innere 
Fithlung mit der Gemeinde rauben und die 
Pastoration schlieBlich zu einem geschaftigen 
,,Betrieb‘ oder zu einer Form der Seelsorge 
machen, die eine Elevatio von wenigen Gut- 
gesinnten bedeutet, aber die Reparatio der 
vielen auBer acht la4Bt, die heute der Ent- 
fremdung von Religion und Kirche verfallen 
sind. 


Heute auBerhalb Ihrer Erzdiézese, aber ge- 
borener K6lner und viele Jahre Mitglied 
einer im Stadtinnern selbst gelegenen Pfarr- 
gemeinde, konnte ich den leider nicht ge- 
ringen Fortschritt des Abbréckelungspro- 
zesses, von dem ja auch Sie als charakteri- 
stisch fiir die GroSstadtpfarrei reden, seit 
Jahren beobachten. Man denke beispiels- 
weise nur an die in jeder Pfarrei vorhandene 
groBere oder kleinere Zahl von katholischen 
Familien, die vollstandig mit dem kirchlichen 
Leben gebrochen haben, weniger aus grund- 
sdtzlicher Uberzeugung, als vielmehr des- 
halb, weil sie durch die Seelsorge von dem 
Augenblicke an, wo sie den regelmaBigen 
Gottesdienst. zu vernachlassigen anfingen, 
nicht mehr erfaBt wurden, um dann allmah- 
lich der Lauheit und Verflachung zum Opfer 
zu fallen. Man denke ferner an das in weiten 
Kreisen selbst der noch regelmaBigen Kir- 
chenbesucher fehlende opferfreudige Sentire 
cum Ecclesia, an den Schematismus und die 
vielfach oberflachliche Auffassung des prak- 
tisch religidsen Lebens, an die mangelhafte 
Auswirkung desselben nach augen hin (vgl. 
Presse, Wahlen, Vereinsreden, Mittun in der 
Kleinarbeit des auSerkirchlichen katholischen 


403 


Lebens usw.). Kurz, ein aufmerksamer Be- 
obachter kann in der Gro&stadt immer wieder 
Beweise finden fiir die Tatsache, daB manche 
Pfarrgemeinden wohl noch_ ,,Funktionen‘ 
austiben, aber kaum noch religidse Lebens- 
gemeinschaften darstellen im Sinne von 
Pfarrfamilien, welche in wirksamer Weise 
alle umschléssen, die wenigstens einigermaBen 
zu ihnen gerechnet werden und in ihnen mit- 
tatig sein miBten. Man verstehe den Aus- 
druck ,,Funktionen“ nicht falsch; er bezieht 
sich nicht auf die regelma4figen gottesdienst- 
lichen Veranstaltungen der Pfarrgemeinde, 
also nicht auf das eigentlich kirchliche Leben 
im Gotteshause, sondern auf die seelsorg- 
lichen Versuche, auch auBerhalb desselben 
allen in der Pfarre alles zu werden. Und 
diesen Bestrebungen fehlt es m. E. ebenso 
an Einheitlichkeit und Zielklarheit, wie — 
gemessen an der tatsachlich vorhandenen und 
oft geradezu erschreckenden Entfremdung 
weiter Kreise vom religidsen Leben — an 
Erfolg; ganz besonders dann, wenn man als 
eigentliche c ur a animarum von heute nicht 
die weit miihelosere Heiligung der Getreuen 
ansieht, sondern die Sorge um die Irrenden 
und Verbitterten, deren wirklicher oder ver- 
meintlicher ,,Radikalismus‘‘ nicht selten den 
AnlaB dazu gibt, diese ,,weiBen Heiden‘ 
sich selbst zu tiberlassen und ihnen besten- 
falls seelsorglich erst in articulo mortis 
naherzutreten. 

Sie gehen, sehr geehrter Herr Professor, 
den Griinden des Zerfalls und des Abfalls 
nach und sehen m. E. die Hauptursache mit 
Recht in der Traditionslosigkeit, die eine 
Folge der unnatiirlich schnellen geschicht- 
lichen Entwicklung unserer Grofstaddte ist. 
Mich qualt — und das sei Ihnen gegeniiber 
einmal ganz offen ausgesprochen — seit 
langem die Frage, ob diese Traditionslosig- 
keit und die mit ihr gegebene Zersetzung des 
Gemeinschaftslebens auch dann einen solchen 
Umfang angenommen hatte, wenn der Klerus 
frihzeitig und ernstlich zur Erkenntnis und 
Abwehr dieser Gefahr gekommen ware. 
Leider mu8 ich hier nach meinen Beobach- 
tungen, die recht eingehend sind, in etwa von 
einem Versagen der Seelsorge sprechen, 
wenigstens in der oben angedeuteten Rich- 
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tung. Das soll durchaus kein Vorwurf, son 
dern nur eine Feststellung sein. Jedermann 
weiB, daB die Entwicklung zu unerwartet 
kam und sich formlich tiberstiirzte; der beste 
Beweis daftir ist wohl die Tatsache, daB heute 
vom alten Kéln als von einer neuen Stadt 
gesprochen werden kann. Es steht ferner 
fest, daB die allermeisten Seelsorger sich red- 
lich abmithten, durch erhéhte Anstrengungen 
dem riesig gewachsenen Aufgabenkreis ge- 
recht zu werden, vor den sie sich allmahlich 
immer mehr gestellt sahen. Wenn dennoch 
von einem Versagen die Rede sein soll, so 
gelten dafiir gewiB auch die von Ihnen be- 
reits angegebenen geschichtlichen Griinde. 
Einen Grund aber, und nicht den letzten, 
muB man nach meinem Dafiirhalten in dem 
mangelnden Verstaéndnis und in der Gleich- 
giltigkeit vieler Mitbrider gegeniiber den 
sozialen und soziologischen Erfordernissen 
unserer Zeit erblicken. Sie, sehr geehrter 
Herr Professor, konnten bzw. wollten sich 
offenbar zu dieser Seite des Problems nicht 
weiter 4uBern. Es sei mir daher gestattet, 
in Erganzung zu Ihren Darlegungen und viel- 
leicht auch zur Einleitung einer Aussprache 
tiber diese Fragen folgende Tatsachen kurz 
anzudeuten. 

Auch heute, darin haben Sie leider durch- 
aus recht, werden wieder Stimmen im Klerus 
laut, die ein Zuriickgehen auf das ,,Rein- 
religidse“‘, auf die innerkirchliche Mission 
des heiligen Opfers, der Predigt und der 
Sakramentenspendung als Alleinheilmittel 
ansehen. Klassischen Ausdruck fand diese 
Stimmung jiingst in dem Wort eines Land- 
geistlichen in Westfalen: ,,Ich habe nur einen 
Verein, die Pfarrgemeinde, und nur ein Ver- 
einshaus, die Kirche, und wenn alle in dieses 
Vereinshaus kommen und tun, was ich ihnen 
sage, dann wird’s um die mir Anvertrauten 
gut bestellt sein.‘ Da®B heute nirgendwo 
mehr, auch nicht auf dem Lande und am 
allermeisten in der GroBstadt, Zeiten herr- 
schen, von denen man sagen kann, daB alle 
kommen und tun, was ihnen der Seelsorger 
sagt, ist eine Selbstverstandlichkeit. Daher 
ist dieser oft gut gemeinte Separatismus 
tiberaus verfehlt. Wie verhangnisvoll eine 
solche AbschlieBung vom Leben auBerhalb 


des Gotteshauses fiir die Kulturmission und 
die Kulturkraft der Kirche sein wiirde, haben 
Sie dankenswerterweise schon betont. Auch 
Pfarrer SirauB in Essen, der in seinem Kir- 
chenblatt zu Ihrem Aufsatz Stellung nimmt, 
schreibt (Nr. 35) zutreffend: ,,Ein Riickzug 
auf das Reinreligidse wiirde, dem ist nicht zu 
wehren, den Verzicht auf die missionarische 
Aufgabe der Kirche bedeuten.“ Wir Geist- 
liche sind gewiB nicht in erster Linie geweiht 
zu Vereinsleitern und zu Fiihrern im sozialen 
Leben, sondern zu Priestern. Mithin kann 
nicht die Sozialarbeit — gedacht im weite- 
sten Sinne als Zusammenfassung aller auBer- 
kirchlichen Bildungs- und Wohlfahrtspflege 
im Gemeinschaftsleben — die Hauptsache 
bilden, aber ebenso wenig darf auch die 
religids-kirchliche Tatigkeit des Geistlichen 
das AusschlieBliche sein. Manche Pfarrei 
mit einem persénlich untadeligen, aber sagen 
wir einmal sozial nicht interessierten und 
tatigen Priester weist beklagenswerte Zu- 
stande auf, wahrend tiberall da, wo der 
Geistliche ein sozialer Priester ist, der sich 
bewuBt bleibt, wie tief die Zustande des wirt- 
schaftlichen Lebens auch in die Welt der 
Religion und Sittlichkeit eingreifen — man 
denke heute nur an zwei Fragen: Wohnungs- 
not und Arbeitslosigkeit! — kurz, wo ein 
Priester wirkt, der Verstandnis auch fiir 
die wirtschaftliche Not und die geschichtliche 
Entwicklung der Gegenwart besitzt, ein 
bliihendes aufSerkirchliches Gemeindeleben 
vorhanden zu sein pflegt. Da entwickelt sich 
von selbst das Vertrauen zwischen Klerus 
und Volk, das erst die tragfahige Grundlage 
fiir eine ersprieBliche Seelsorgsarbeit bildet. 

Die Ursache der oben erwahnten Gleich- 
gultigkeit mancher Geistlicher liegt vielfach 
in der Interesselosigkeit gegeniiber den auBer- 
kirchlichen Fragen, die in der Richtung Ihres 
Aufsatzes und der sozialen Arbeit fiberhaupt 
liegen. Letztere gilt hier und da auch heute 
noch als Liebhaberei gewisser Kreise. Man 
denke nur an die Einstellung mancher Kle- 
riker zum Volksverein, der sich ja als katho- 
lische soziale Bildungsschule dieser Fragen 
seit Jahrhunderten in ernster und unermtid- 
licher Arbeit annimmt. Hat nicht die Ent- 
wicklung der letzten Jahrzehnte vollauf be- 


wiesen, daB es sich hier um Lebensfragen 
des katholischen Volkes handelt, daB mithin 
die Mitarbeit der Geistlichen auf diesem Ge- 
biete vollwertige und unerlaBliche Arbeit im 
Dienste der Seelsorge bedeutet? Hier ist es 
mit bloBer Caritasarbeit, die jedem Seel- 
sorger selbstverstandlich erscheint, nicht 
getan. Gegentiber der Not von heute reicht 
die Caritas allein nicht aus, zu ihr muB die 
vorbeugende und aus verstindigem Mit- 
gefithl geborene soziale Arbeit treten, die 
nach Aug. Pieper wertvoller ist, als Wohl- 
taten spenden. ,,Wer ein Almosen spendet 
und damit Armut lindert, tut gewiB ein gutes 
Werk. Ein weit besseres aber ist es, durch 
soziales Wirken vor Verarmung zu schtitzen 
und daftir zu sorgen, daB méglichst wenig 
Almosen notig sind. Deshalb sollte keine 
Mahnung uns so sehr eingepragt werden 
wie der wichtige Satz: Soziales Wirken ist 
fruchtbarer als Almosen. Es ware ein sehr 
geeignetes Predigtthema, vor allem. aber ein 
denkwiirdiger Merkspruch fiir jeden Geist- 
lichen.“ So Pralat Dr. A. Pieper in seinem 
héchst lesenswerten, aus der Praxis von Jahr- 
zehnten geschdpften Biichlein ,,Soziale und 
staatsbirgerliche Arbeit der Geistlichen‘‘ 
(M.Gladbach 1920, 31). Uber die Frage zu 
sprechen, inwieweit die heutige Vorbildung 
des Klerus dieser Notwendigkeit noch mehr 
als bisher Rechnung tragen kénnte oder 
mtBte, wirde den Rahmen dieser Zuschrift 
tiberschreiten. 

Wenn vorhin vom Volksverein die Rede 
war, so ist damit schon angedeutet, daB ich 
neben den rein kirchlichen Bestrebungen 
dem Volksverein mit seiner sozialen und 
staatsbirgerlichen Bildungsarbeit fir den 
Aufbau und die Pflege dessen in der Pfarr- 
gemeinde, was an ihr noch bodenstandig ist, 
eine besondere Bedeutung zusprechen mochte. 
Sie nennen (S. 77) als unentbehrlich fir den 
Aufbau der modernen GroBstadtpfarrei die 
Caritasarbeit, den Jugendverein, den Stan- 
desverein und vor allem das Laienapostolat 
in seinen mannigfachen Formen. Ich ver- 
misse hier den Voiksverein, der Laienaposto- 
lat im besten Sinne geiibt hat und, wenn 
gerade von geistlicher Seite regelmaBiger 
und planmdaBiger in seinen Ortsgruppen ge- 
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arbeitet worden w4are, noch ganz andere 
Erziehungsresultate hatte erreichen kénnen, 
als wir sie ihm schon heute verdanken. Er 
will gerade die biirgerliche Gemeinde heran- 
bilden, in welcher die guten Christen auch 
zu guten Staatsbiirgern erzogen werden 
sollen. Dafiir stehen ihm reiche Hilfsmittel 
zur Verfiigung. Seine rund 5000 Ortsgruppen, 
die Arbeitsgemeinschaften geistig regsamer 
und sozial vorbildlich lebender Biirger sein 
wollen, seine etwa 50000 Vertrauensleute, die 
alle katholischen Familien aufzusuchen und 
wieder fiir die Pfarrfamilie zu gewinnen be- 
strebt sind, seine gediegene und umfangreiche 
Literatur, besonders auch iiber die hier in 
Rede stehenden Fragen (vgl. vor allem 
Piepers Fihrer-Korrespondenz und A. Hei- 
nens reiches Schrifttum tiber den Familien- 
charakter unserer Pfarrgemeinde), seine 
regelmaBigen Konferenzen und Versamm- 
lungen, die alle Stande zusammenfiihren und 
an Hand der inhaltreichen Manner- und 
Frauenhefte ernste Lebensfragen besprechen 
wollen, um dadurch sozial erweckte Tat- 
menschen zu bilden, seine Fiihrerkurse im 
Geiste eines Franz Hitze (vgl. das neue 
Franz-Hitze-Kursushaus des Volksvereins 
in Paderborn usw.). Gerade die Hefte werden 
m. E. langst nicht in dem Mage ftir die Seel- 
sorge fruchtbar gemacht,wie sie das verdienen. 
Ich denke hierbei z. B. an das soeben er- 
schienene gelbe Heft 3 mit dem Titel ,, Heimat 
und Seele“. Es enthdlt u. a. auch eine 
warm geschriebene Abhandlung, die mit dem 
Thema Ihres Aufsatzes in engster Verbindung 
steht, unter dem Titel: ,, Die Heimatlosigkeit 
in der GroBstadt.‘‘ So will gerade der Volks- 
verein den soziologischen Unterbau fir ein 
Verwachsen der Pfarrkirche mit der Pfarr- 
gemeinde aufrichten. In diesem Sinne miiBte 
gewiB in Zukunft in der praktischen Seel- 
sorge der vorbildlichen Arbeit des Volks- 
vereins mehr noch Rechnung getragen wer- 
den. Von dieser Erwagung aus hat jiingst 
auch der H. H. Bischof von Trier angeordnet, 
daB in jedem Dekanat ein Geistlicher sich 
des Studiums der Volksvereinsarbeit be- 
sonders annehmen und als Férderer sich be- 
tatigen solle. 

Das waren einige Gedanken, die in mir 
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durch das Studium Ihres Aufsatzes geweckt 
wurden. Wenn ich sie Ihnen mitteilen Zu 
miissen glaubte, so bin ich mir klar dartiber, 
da& wohl nicht alle Confratres ihnen riick- 
haltlos zustimmen werden. Eines aber gilt 
von ihnen: sie sind aus langjahriger Seel- 
sorgsarbeit geschépft und daher zu einer 
innerlich begriindeten Uberzeugung gewor- 
den. J. K. 


Gestaltwandel der Seelsorge. 


Einer vielhundertjahrigen Periode enger 
sozialer Gebundenheit hat die neuzeitliche 
Befreiung und Verselbstandigung der Per- 
sonlichkeit ein Ende gemacht. Der verge- 
meinschaftete Mensch der Vergangenheit ist 
zum Einzelmenschen geworden, der auch im 
religidsen Leben fiir seine Individualitat mehr 
Raum, Anerkennung und Rticksichtnahme 
verlangt wie ehedem. Es mag zu weit ge- 
gangen, mindestens aber miBverstandlich 
sein, mit E. Michel daraus die Notwendigkeit 
eines ,,Gestaltwandels der Kirche‘ zu folgern, 
die einst dem in der Gemeinschaft mit ande- 
ren Aufgehenden, heute aber dem selbst- 
bewuBt sich ihrem Einflu8 Entwindenden 
das Evangelium und die Erlésung vermitteln 
soll. Unzweifelhaft aber ist, daB die Seel- 
sorge mit ihren zeitbestimmten und zeit- 
gebundenen Veranstaltungen von dieser tief- 
greifenden geistigen und sozialen Wandlung 
nicht unberiihrt bleiben kann. Sie konnte 
einst darauf zahlen, daB sie mit der Menge 
auch den einzelnen, mit der Mehrheit auch 
die Gesamtheit gewonnen habe. Damals 
waren noch Masseniibertritte zum Christen- 
tum und Massenbekehrungen modglich, und 
die Mittel der Gemeinschaftsseelsorge (Wall- 
fahrten, Missionen, Prozessionen, kirchliche 
Vereine, Predigt) waren noch von durch- 
schlagender Wirkung. Heute ist ein merk- 
liches Versagen dieser hergebrachten Hilfs- 
mittel der Massenseelsorge festzustellen, und 
die Pastoration wendet sich, auch ohne sich 
der tieferliegenden Griinde stets klar bewuBt 
zu sein, neuen Wegen (Hausseelsorge, Exer- 
zitien, Kartothek, Pfarrbezirke, Laienhilfe) 
zu, die alle den einzelnen nicht mehr bloB auf 
dem Umwege iiber die Gesamtheit, sondern 
unmittelbar erreichen wollen. 


Vor einiger Zeit erschien ein kleines Biich- 
lein von Karl Richstitter S. J. ,, Jesuiten- 
mission und Pfarrklerus‘ (J. Késel & Friedr. 
Pustet, Regensburg 1922). Der Pfarrer, der 
an die Veranstaltung einer Volksmission 
herangehen will, wird hier viel Lehrreiches 
und Praktisches iiber eine wirksame Vorbe- 
reitung und Unterstiitzung der Missions- 
arbeit finden. Aber bevor er zu diesen Ab- 
schnitten gelangt, wird ihn in der Einleitung 
eine statistische Tabelle ,,Beteiligung an 
Jesuitenmissionen“ in Gro&- und Industrie- 
stadten aus den letzten 15 Jahren fesseln: 
geradezu ein Schulbeispiel fiir die inneren 
Beziehungen zwischen Gemeinschaftsleben 
und Gemeinschaftsseelsorge. 

Ohne Frage ist die Volksmission das 
wirksamste Mittel zur Erfassung gréBerer 
Massen, das der Seelsorge je zur Verfiigung 
gestanden hat. Man braucht zum Beweise 
nicht einmal ins 18. und 17. Jahrhundert 
zurtickzugehen, als diese Missionen zum 
ersten Male eine religids vernachlassigte Be- 
volkerung in unbeschreibliche Erregung ver- 
setzten. Noch um die Mitte des 19. Jahr- 
hunderts vermochten sie nach vorliegenden 
Schilderungen selbst gréBere Stadte ganz in 
ihren Bann zu ziehen. Um so lehrreicher sind 
die Ziffern, die R. auf Grund zuverlassiger 
Ermittlungen tiber die Beteiligung an den 
heutigen Stadtmissionen zusammenstellt. Wir 
beschranken uns hier auf Beispiele aus den 
Didzesen K6ln, Miinster und Trier und auf 
die Beteiligungszahlen der mannlichen Pfarr- 
eingesessenen tiber 14 Jahre. 

Die Tabelle beginnt mit einer Gruppe 
von Stadt- und Industriepfarreien, in denen 
iiber 70, 80, ja 90 vom Hundert der 
Mannerwelt an der Mission teilnahmen 
und die hl. Sakramente empfingen. Wir 
geben eine Anzahl von ihnen, und zwar 
von der unteren Beteiligungsgrenze auf- 
steigend: Bocholt (St. Joseph u. Liebfrauen), 
Koblenz (St. Joseph), Altenessen (Herz Jesu), 
Essen (Maria Empfangnis), NeuB (St. Quirin), 
Miinster (Herz Jesu), Bochum (St. Joseph), 
Diiren (St. Anna), Koblenz (Herz Jesu), 
Katernberg, Andernach, Emmerich, Rheine, 
Bocholt (St. Georg), Eschweiler (St. Marien), 
Stolberg (St. Lucia), Eschweiler (Peter und 


Paul), Odenkirchen, Rheydt (Hauptkirche). 
Schon hier ist deutlich zu erkennen, daB die 
GréBe der Pfarre nicht den Ausschlag gibt 
— sehr volkreiche Pfarreien stehen sogar an 
der Spitze —, sondern ihre soziologische 
Struktur. Pfarrgebiete, in denen der feste 
Kern einer eingesessenen Biirgerschaft und 
eine lebendige Tradition, verbunden mit einer 
gewissen 4uBeren Geschlossenheit und Uber- 
sichtlichkeit, noch ein mannigfach verschlun- 
genes Gemeinschaftsleben erméglicht, waren 
auch fiir die Gemeinschaftsseelsorge noch 
ein dankbares Arbeitsfeld. 

Diese Gemeinschaftsbeziehungen werden 
durchlochert und aufgeldst, je mehr die Be- 
siedelungsform grofstadtischer Neustadt- 
viertel die Menschen seelisch voneinander- 
trennt und die fortschreitende Industriali- 
sierung die Pfarrbevélkerung mit fremd- 
birtigen Bestandteilen durchsetzt. Im 
gleichen Ma8e verschlechtern sich aber 
auch Schritt fiir Schritt die Aussichten 
der Massenseelsorge. Man  tberschaue 
einmal die Gruppe der folgenden Stadt- 
pfarreien, in denen die Beteiligungs- 
ziffer der méannlichen Pfarrangehorigen 
zwischen 70 und 50 vom Hundert lag. Wir 
ordnen sie diesmal von oben nach unten ab- 
steigend: NeuS (St. Marien), Krefeld (St. 
Joseph), Werden, Gladbeck (Lamberti), 
Bochum (St. Marien), Miinster (St. Joseph 
und Kreuzkirche), Duisburg (Liebfrauen), 
Miilheim-Ruhr, Speldorf (St. Marien, St. 
Engelbert), Gelsenkirchen-Bismarck, Ober- 
hausen-Altstaden, Recklinghausen (St. Paul), 
Trier (St. Laurentius und St. Matthias), 
Barmen-Rittershausen, Bergeborbeck, Wesel 
(St. Martini). Offenbar riicken wir hier iber- 
all schon in groBstadtahnliche Verhdltnisse, 
in die Industrieviertel und vom Stadtinnern 
zur Peripherie vor. 

Und diese Richtung setzt sich fort bei den- 
jenigen Stadtpfarreien, in denen die Mission 
nur noch zwischen 40 und 50 vom Hundert, 
ja zwischen 30 und 40 vom Hundert der 
Manner und Jiinglinge erfaBte: K6ln-Hum- 
boldtkolonie, Krefeld (St. Johann), Koblenz 
(St. Castor), Duisburg-Wanheimerort, K6ln- 
Nippes (St. Joseph), Diisseldorf-Heerdt, Kdln- 
Miilheim (Liebfrauen), K6éln-Ehrenfeld (St. 
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Joseph und St. Peter), Diisseldorf (St. Anto- 
nius), K6éIn (St. Aposteln). Héchst a. M., 
Mannheim, Miinchen-Haidhausen, um noch 
einige auBerhalb des niederrheinischen Didze- 
sanverbandes gelegene Stadte zu mnennen, 
lassen den Charakter dieser Gruppe noch 
scharfer hervortreten. Hier steht die neu- 
zeitliche Seelsorge vor den schwierigsten 
Aufgaben, hier wird auch der ,,Gestaltwandel 
der Seelsorge‘‘ zuerst in neuen Formen dem 
Gestaltwandel des sozialen Lebens folgen 
miissen. 


Wissenschaftlich-pastorale 
Vereinigung. 

Die erste Jahresversammlung der WPV. 
seit dem Verlust ihres unvergeBlichen Be- 
griinders und ersten Vorsitzenden, Weih- 
bischofs Dr. Joseph Stoffels, hatte am 7. Okto- 
ber einen kleinen, aber angeregten Kreis von 
Mitgliedern aus allen Arbeitsgebieten der 
Seelsorge in K6ln zusammengefiihrt. 

Bericht und Aussprache begannen mit dem 
Theologischen Ferienkursus, den die 
Vereinigung in Verbindung mit der Bonner 
Theologischen Fakultat vom 25. bis 29. August 
in Bonn veranstaltete. Die tiber alles Er- 
warten groBe Zahl von anndhernd 150 Teil- 
nehmern, unter denen insbesondere der so 
oft auf einsamen Seelsorgeposten treu aus- 
haltende Landklerus in erfreulicher Starke 
vertreten war, das sichtbare Interesse an den 
in den Vorlesungen behandelten Fragen und 
die lebhafte, zwei Nachmittage fiillende 
Aussprache hatten schon unter den Kurs- 
teilnehmern den Wunsch laut werden lassen, 
diese geschlossenen Ferienkurse zu _ einer 
regelmaBig wiederkehrenden Veranstaltung 
der Vereinigung zu machen. Die Versamm- 
lung stimmte dem Vorschlage zu, in jahr- 
lichem Wechsel iiber das Stadt- und Land- 
gebiet der Erzdiézese verteilte Tageskurse 
mit vorwiegend praktischer Zielsetzung und 
mehrtagige theologische Ferienkurse in Bonn 
mit ausgesprochen wissenschaftlicher Prda- 
gung einander folgen zu lassen. 

Eine langere Erérterung knipfte sich an 
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den zweiten Gegenstand der Tagesordnung: 
Neuwahi des Vorstandes und des Mitglie- 
derausschusses. Man einigte sich grund- 
sdtzlich dahin, dem Vorstande den in der 
Satzung vorgesehenen Charakter des ge- 
schaftsfihrenden Organs der Vereinigung 
zu erhalten und ihm durch Beschrankung 
auf wenige, nahe beieinander wohnende 
Mitglieder die Erledigung der laufenden 
Geschafte méglichst zu erleichtern. Dagegen 
soll der Mitgliederausschu8, in dem der 
Schwerpunkt der Vereinigung ruht, in Zu- 
kunft sorgfaltig ausgebaut und in organische 
Verbindung mit der bereits bestehenden 
Gruppierung des Seelsorgsklerus nach Deka- 
naten oder Konferenzbezirken gebracht wer- 
den. Die Vorstandswahl hatte folgendes 
Ergebnis: 1. Vorsitzender Dechant Kénn, 
K6ln-Miilheim, 2. Vorsitzender Professor 
Dr. Schwer, Bonn; Schatzmeister Rektor 
Karl Baums, K6ln; Schriftfiihrer Rektor 
Berrenrath, K6ln-Milheim, Fir die dem- 
nachstige Erganzung des Ausschusses der 
vorlaufig wiedergewdhit wurde, soll ein Vor- 
schlag ausgearbeitet werden. 

Es soll der Versuch gemacht werden, von 
der Erhebung eines besonderen Vereins- 
beitrages in Zukunft abzusehen und die 
Mitgliedschaft mit dem Bezug der ,,Bonner 
Zeitschrift fiir Theologie und Seelsorge‘‘, des 
Organs der Vereinigung, zu verbinden. Die 
erforderlichen Abanderungen der §§ 4 und 5 
der Satzung werden der ndchsten Jahrese 
versammlung vorgelegt. 

Fir das kommende Vereinsjahr ist ein 
Kursus tiber Landseelsorge (Gottesdienst, 
Jugendpflege, Dorfsitten, Dorfkirche, Dorf- 
kirchhof) vorgesehen, der wenn méglich an 
mehreren giinstig gelegenen Orten wiederholt 
werden soll. Auch eine Einfiihrung in die 
Aufgaben der landlichen Fortbildungsschule 
in Verbindung mit der Vereinigung der Reli- 
gionslehrer an Berufsschulen wurde in An- 
regung gebracht. Die Vorbereitungen fir die 
Einrichtung eines Studienzirkels zur Behand- 
lung neuerer Seelsorgsprobleme wurde 
Pfarrer Bremer, K6ln, tibertragen. 
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